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TER VERANTWOORDING 
door Dom Dr. Ambr. Verheul O.S.B. 


Het zal de aandachtige lezer opgevallen zijn, dat wij met het 
verschijnen van dit nummer de omschrijving van de doelstelling 
van Getuigenis enigszins wijzigen; deze luidt voortaan: „Tijd- 
schrift voor liturgische en bijbelse vroomheid, ten behoeve van 
katechese en prediking”. Wij menen, dat hiermee beter tot zijn 
recht komt wat wij schreven in de inleiding van het eerste num- 
mer, dat nl, de hoofdbekommernis van de redactie is: een bij- 
drage te leveren voor de vorming van deze zo authentiek kerke- 
lijke vroomheid bij priester en katecheet. Wij aanzien dit als een 
taak die voor onze tijd van hoogste actualiteit is. Wij zijn dus 
niet primair een katechetisch tijdschrift: slechts op de tweede 
plaats, bij wijze van dessert, doen wij u wat hulpmateriaal aan 
de hand om de hoofdgedachten van ieder nummer cok aange- 
past te verwoorden en verder door te geven. 
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Dit nummer is gecentreerd rond de viering van het paasmysterie 
en de voorbereiding daarop. „Paasfeest verstaan wij in zijn 
volle zin: heel het Triduum Sacrum (Goede Vrijdag, Paaszater- 
dag en Paasnacht) is het paasfeest. Witte Donderdag-avond 
maakt er het preludium van uit, Palmpasen is er de voorviering 
van en de vasten de voorbereiding. Er is in dit nummer getracht, 
de mysteries, die in deze periode vierend herdacht worden, te 
benaderen niet zozeer vanuit de liturgische teksten, doch zo 
goed als uitsluitend vanuit de H, Schrift. Men stelle zich niet 
tevreden met de eerste vijf artikels te lezen, doch met de bijbel 
er naast trachte men de inhoud ervan te verwerken: slechts zo 
wordt het gebodene persoonlijk bezit en wordt u bijbels-vroom. 
Het lied voor de Kruishulde lere men aan op school, in de paro- 
chie en in de jeugdbeweging; het is geheel nieuw gedicht en ge- 
componeerd om gezongen te worden tijdens de kruisverering. 
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VASTENTIJD 


DE HEILIGE VEERTIGDAGENTIJD OP BIJBELSE GRONDSLAG 


door Dom Dr Ambrosius Verheul O.S.B. 


q BAER de jaren 354-384 werd 
te Rome de op Pasen voorbereidende vasten over veertig dagen 
uitgebreid; uit diezelfde periode dateert aan het begin van deze 
veertigdagentijd de bijzondere aandacht voor de figuur van 
Christus, die na zijn doopsel in de Jordaan veertig dagen vas- 
tend in de woestijn doorbracht en voor de oud-testamentische 
figuren van Moses en Elias. Zo is de Kerk bij het bepalen van 
deze tijdsduur voor de voorbereidende vasten op Pasen duide- 
lijk bijbels geïnspireerd geweest: daarom liet zij reeds vanaf die 
tijd op de eerste vastenzondag het evangelieverhaal van Chris- 
tus vasten in de woestijn voorlezen (Paus Leo de Grote wijdde 
er al zijn homelie aan), en legde zij op de woensdag van die 
eerste vastenweek (met de vrijdag de enige dag in de week, 
waarop toen tijdens de vasten de eucharistie gevierd werd) de 
verhalen van de veertigdaagse vasten van Moses en Elias ter 
lezing voor. Als apotheose en synthese werd dan aan het slot 
van deze week bij de eucharistieviering, die volgde op de nacht- 
wake van zaterdag op zondag, de verheerlijking van Christus 
op de berg Thabor verhaald, waarbij de Heer in verrijzenisglorie 
aan zijn drie meest geliefde apostelen verscheen, temidden van 
Moses en Elias. Wanneer de nachtwake kwam te vervallen, 
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werd dit het evangelie zowel van de zaterdag als van de zondag. 
Om de diepere betekenis van deze liturgische feiten te ontvou- 
wen en daarmee tevens de geestelijke zin van de heilige veertig- 
dagentijd te ontdekken werd dit bezinnend artikel geschreven. 


Het heilige getal veertig 


Wanneer Sint-Ambrosius, de grote bisschop van Milaan, in zijn 
commentaar op Luc. 4, 14 Christus’ vasten in de woestijn behan- 
delt, dan wijst hij er op, hoe het getal veertig door het grote 
voorspel van het Oude Verbond reeds tot een „numerus mysti- 
cus” is geworden, d.w.z. tot een getal, dat teken is van diepere 
werkelijkheden: „Veertig dagen: „Merk op dit symbolische 
(mysticum) getal. Gij herinnert U, dat gedurende een even 
groot aatal dagen de wateren van de zondvloed op de aarde ble- 
ven, de profeet (Elias) zich heiligde door te vasten, Moses zich 
voorbereid heeft om de wet te ontvangen en de Vaderen in de 
woestijn van het brood der engelen geleefd hebben” (Exp. 
Bien lNCSEL2 40) 

Het getal veertig komt men in het Oud Testament vooreerst 
tegen om een periode van Gods straf of boete aan te geven: als 
een straf van Gods gerechtvaardigde toorn „kwam de zond- 
vloed over de aarde veertig dagen lang’ (Gen. 7, 17, cfr. 4 en 
12), zwierven de joden veertig jaren door de woestijn (Numeri 
13, 25; 14, 33-34; 32, 13), vasttten de Ninivieten tot uitboeting 
van hun zonden gedurende veertig dagen (Jonas, 3, 4, 9), en 
wanneer de profeet Ezechiël de straffen van Juda (4, 6) of 
Egypte (29, 11-13) aankondigt, hebben deze weer een tijdsduur 
van veertig dagen of jaren; zo luidt het bijvoorbeeld in een straf- 
profetie tegen Egypte: „Geen mensenvoet of dierenhoef zal het 
(land van Egypte) betreden, en veertig jaren lang zal het onbe- 
woond blijven. Veertig jaren laat ik Egypte braak liggen tussen 
geteisterde landen .... Want dit zegt Jahweh de Heer: „Na 
verloop van veertig jaar zal ik Egypte samenbrengen uit de vol- 
ken, waaronder ze verspreid zijn, en zal ik Egypte's lot ten beste 
KEEEN Ane: 
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Niet slechts op een periode van straf wijst het getal veertig, op 
andere plaatsen blijkt het ook het voorkeursgetal te zijn om een 
periode van voorbereiding op een verheven goddelijk gebeuren 
aan te duiden: zo vastte Moses veertig dagen en veertig nach- 
ten, om waardig bevonden te worden de wet van Jahweh op de 
berg Sinai te ontvangen (Ex. 34, 28; Deut. 9, 9, 11) en was de 
profeet Elias, slechts gesterkt door een wonderbaar voedsel, op 
weg naar de berg Horeb (andere naam van Sinai), waar hij de 
heerlijkheid van Jahweh mocht aanschouwen. 


In het Nieuwe Testament valt de voorkeur voor het getal veertig 
vooral bij Lucas op in de Handelingen der Apostelen. Hij is de 
enige schrijver van het Nieuwe Testament, die vermeldt dat tus- 
sen de verrijzenis en hemelvaart van de Heer een tijdsspanne 
van veertig dagen verliep: „Veertig dagen lang was Hij hun 
verschenen en had hun gesproken over het koninkrijk Gods” 
(Hand. 1, 13). En wanneer Stefanus in zijn zelfverdediging 
voor de Hoge Raad het leven van Moses behandelt, die, volgens 
Deut. 34, 7, 120 jaar was geworden, dan deelt hij dat in in tijd- 
perken van veertig jaar: „toen hij veertig jaar was geworden — 
„age ou l'ont devient ce que l'on est” schrijft ergens Péqui — 
kwam het op in zijn hart zich het lot van zijn broeders, de zonen 
Israëls, aan te trekken’ (7, 23), „veertig jaar later verscheen 
Jahweh hem in de vlam van een brandend braambos”’ (7, 30) en 
daarna „heeft Hij het joodse volk doen uittrekken, en wonderen 
en tekenen verricht in het land van Egypte, aan de Rode Zee en 
in de woestijn, veertig jaren lang’ (7, 36). Wanneer Paulus op 
zijn beurt een redevoering houdt te Antiochië van Klein Azië en 
eveneens Gods weldaden aan het joodse volk verhaalt, dan ver- 
meldt hij, hoe Jahweh Israël „veertig jaar lang in de woestijn had 
vertroeteld’ (13, 18) en meet hij voor de regering van koning 
Saul veertig jaren uit (13, 21). 


ETE Lei eu 


nee 5 Nd k 
Wij willen ons op de voornaamste van deze oud-testamentische 
beelden even bezinnen, om aan de hand van deze vooruitwijzen- 
de tekens een dieper inzicht in de nieuw-testamentische werke- 
lijkheid van de heilige veertigdagentijd te verwerven. 
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Het Godsvolk in de woestijn é 


Het uitverkoren Godsvolk, dank zij de doortocht door de Rode 
Zee, uitgetrokken uit de slavernij van Egypte, heeft veertig 
jaren lang in de woestijn verbleven alvorens Kanaan, het be- 
loofde land, binnen te trekken. Vooral het boek Numeri be- 
schrijft deze periode als een tijdperk van straf en boete, omdat 
het volk, dat door Jahweh reeds met vele weldaden was bezocht, 
toch niet op Hem bleef vertrouwen. 

Een groep aanvoerders van het Joodse volk, van iedere stam 
één, had in opdracht van Jahweh het beloofde land Kanaan ge- 
durende veertig dagen verkend (Num. 13, 25); met uitzonde- 
ring van Josue en Kaleb hadden ze een valse berichtgeving over 
de toestand in dit land doorgegeven, en het volk aangezet, tegen 
Moses en Josue en de wil van Jahweh in, Kanaan niet te verover 
ren, doch naar Egypte terug te keren. Om zijn volk te straffen 
kondigt Jahweh een boetetijdperk van veertig jaar aan: „Uw 
lijken zullen in deze woestijn blijven liggen en Uw zonen zullen 
veertig jaar lang in de woestijn blijven zwerven en Uw tuchte- 
loos gedrag moeten boeten, totdat Uw lijken in de woestijn zijn 
vergaan. Zoals Gij veertig dagen het land hebt verkend, zo zul- 
len zij veertig jaren Uw misdaden boeten, één jaar voor iedere 
dag” (Num. 14, 33-34). Op deze wijze werkte Jahweh zijn ge- 
rechte toorn uit op zijn ontrouwe volk, „en liet Hij ze veertig jaar 
lang in de woestijn zwerven, tot heel het geslacht, dat kwaad 
had gedaan in zijn ogen, was gestorven” (Num. 32, 13). 

Ook de vasten is een tijd van boete; oudtijds was zij de tijd dat 
de zondaars publiek boete deden veertig dagen lang tot aan de 
grote verzoening in de morgen van Witte Donderdag, als straf 
voor hun bedreven zonden. Al is de openbaarheid van de boete 
in de loop van de tijd in onbruik geraakt, toch blijft de veertig- 
daagse vasten, ook met haar vermilderde wetgeving, een tijd van 
uitboeting van onze zonden, waarin wij ons in alle oprechtheia 
van onze misdaden beschuldigen, voor het aanschijn van de god- 
delijke barmhartigheid onze zonden bewenen en Gods milde 
goedertierenheid ootmoedig en met aandrang afsmeken (cfr. 
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eerste gebed van de aswijding). De Kerk, het nieuwe Godsvolk, 
de voortzetting van het oude Israël, is een boetende Kerk, want 
ook haar ledematen zijn dikwijls ontrouw aan God, met wie zij 
in een Nieuw verbond zijn verenigd. 

Een tijd van boete is echter altijd een tijd van inkeer en begena- 
diging; slechts vermorzeling des harten roept Gods barmhartig- 
heid naar omlaag. Zo waren ook de veertig jaren dat het Joodse 
volk zwierf door de woestijn, een periode van begenadiging, 
waarin God, zoals Paulus het uitdrukte in zijn rede tot de Joden 
van Antiochië in Klein Azië, zijn volk „vertroedelde'’. Het was 
de grote genadetijd van het joodse volk, waarin Jahweh zijn volk 
nabij was, (ps. 94), het met zijn vaderlijke zorgen omringde, 
zodat het haar aan niets ontbrak. Vooral Deuteronomium brengt 
deze zijde van de veertig woestijnjaren naar voren: „Waarach- 
tig Jahweh, Uw God, heeft U gezegend bij al wat ge hebt on- 
dernomen. Hij droeg zorg voor U bij Uw tocht door deze grote 
woestijn; Jahweh Uw God is veertig jaar lang met U geweest en 
het heeft U aan niets ontbroken’ (Deut. 2, 7). En wat verder 
legt de schrijver van Deuteronomium Moses, bij zijn aansporin- 
gen tot trouw aan de verbondswet op de vooravond van het bin- 
nentrekken in het beloofde land, het volgende in de mond: 
„Denk eens terug aan heel de tocht, die Jahweh Uw God, u deze 
veertig jaren door de woestijn liet maken en hoe Hij u enkel 
daarom vernederd en beproefd heeft, om uw gezindheid te ken- 
nen, of gij zijn geboden zoudt onderhouden of niet. Hij heeft U 
vernederd en honger doen lijden; maar hij heeft U ook met het 
manna gespijzigd, dat gij nooit had gekend, en ook uw vaderen 
niet kenden, om U te leren, dat de mens niet leeft van brood 
alleen, maar leeft van al wat komt uit Jahweh s mond. Uw kleed 
is aan Uw lijf niet versleten en uw voet niet gezwollen al die 
veertig jaar lang :... (Deut. 8, 2-4, cfr. 29, 4-5). 

De herinnering aan deze tijd van zegeningen is het joodse volk 
in heel zijn geschiedenis, als een ideaaltijd, waaraan het met een 
zeker heimwee terugdacht, bijgebleven. Wanneer Esdras, die 
na de babylonische gevangenschap het godsdienstig herstel van 
Israël bewerkte (—- 398), het volk voor een boetedag had ver- 
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gaderd, dan sprak hij tot Jahweh in naam van het volk een boe- 
tegebed, waarin hij Gods weldaden aan zijn volk in de woestijn 


herdacht: 


‚In een wolkkolom hebt Gij hem geleid overdag, in een vuurkolom in de 
nacht, om hun weg te verlichten die zij hadden te gaan. Op de berg Sinai 
zijt Gij nedergedaald, hebt van de hemel uit tot hen gesproken, en hun 
rechtvaardige voorschriften, betrouwbare wetten, voortreffelijke instellin- 
gen en geboden geschonken. Gij hebt hun Uw heilige Sabbat verkondigd 
door Uw dienaar Moses, hun geboden, instellingen en wetten gegeven. 
Gij hebt hun brood uit de hemel tegen de honger geschonken en water uit 
de rots doen stromen tegen hun dorst. Gij hebt hun gezegd, het land in 
bezit te gaan nemen, dat Gij met uitgestoken hand had beloofd, hun te 
geven. Maar onze vaderen waren opstandig, hardnekkig en wilden naar 
Uw geboden niet luisteren. Ze weigerden te gehoorzamen en dachten niet 
terug aan de wonderen, die Gij voor hen had gewrocht; hardnekkig en 
koppig wilden ze terug naar de slavernij van Egypte. Maar Gij waart een 
God vol vergeving, genadig, barmhartig, lankmoedig en van grote ontfer- 
ming en Gij liet hen niet in de steek. Zelfs toen zij zich een gegoten kalf 
hadden gemaakt en in vreselijke godslastering hadden gezegd: „Dit is Uw 
God, die U uit Egypte heeft geleid'’, zelfs toen nog hebt Gij in Uw grote 
ontferming ze in de woestijn niet verlaten. De wolkkolom week niet van 
hen overdag, om hen op de weg te geleiden en de vuurkolom niet des 
nachts, om hun de weg te verlichten, die ze hadden te gaan; Gij zijt Uw 
goede geest blijven schenken om hen te onderrichten; Gij hebt Uw manna 
aan hun mond niet ontzegd, en water voor hun dorst gegeven; veertig 
jaar lang zijt gij hen in de woestijn blijven verzorgen, zodat het hun aan 
niets heeft ontbroken, hun kleren niet waren versleten, hun voeten niet 
waren gezwollen” (Neh. 9. 12-21). 


De veertig jaren in de woestijn werden beschouwd als de ideale 
tijd uit de geschiedenis van het godsvolk, als een beeld van de 
Messiaanse gelukstijd die ze verwachtten. Dit valt ook nog op 
uit de beschrijving van de geschiedenis van de Joden, die het 
heidense hoofd der Ammonieten Achior aan koning Holofernes 
te zijner inlichting geeft: „Na hun doortocht door de Rode Zee 
sloegen de Israëlieten hun legerplaats op in de woestijn van het 
Sinaigebergte, waar nog nooit een mens had kunnen wonen en 
geen mensenkind zich had gevestigd. Daar werden bittere bron- 
nen in zoet water veranderd, en kregen zij veertig jaar lang 
voedsel uit de hemel" (Judit 5, 14-15). 
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Is het te verwonderen, dat de Kerk, die zich de voortzetting van 
het joodse Godsvolk weet, zich deze weldaden Gods in de 
woestijn in herinnering brengt als beeld van de wonderen die 
God aan haar heeft verricht. Daarom doet zij haar kinderen in 
één van de responsories van de metten zingen: „Gedurende 
veertig jaar heb ik, de Heer, U door de woestijn geleid en zijn 
uw kleren niet versleten. Manna uit de hemel heb ik U doen 
regenen, en gij zijt Mij vergeten. Ik heb u geleid uit het land van 
Egypte en u bevrijd uit dit huis van slavernij’ (2e resp. metten 
dinsdag, te vastenweek, Brev. mon.). Niet voor niets vernemen 
wij op de eerste vastenzondag in het epistel de wekroep van St.- 
Paulus: „Broeders, wij vermanen u te zorgen, dat gij Gods ge- 
nade niet ontvangt zonder vrucht. Want er staat geschreven: 
Op de tijd, die Mij behaagt, ga Ik u verhoren en op de dag des 
heils kom ik U helpen’. Zie, thans is het de tijd die Hem be- 
haagt, nu is het de dag van heil. De vastentijd is meer dan an- 
dere tijden een tijd van begenadiging, een tijd waarin God zijn 
nieuw volk dichter nabij is dan ooit, om het met zijn genaden te 
vertroetelen. Vanouds werd in de vastentijd de eucharistie ook 
op meerdere dagen in de week gevierd, opdat de gelovigen op 
hun tocht door de woestijn van de vasten gesterkt zouden zijn 
door het brood uit de hemel en het water uit de rots, het geeste- 
lijk brood en de geestelijke drank van het nieuwe Israël. Beide 
treffende beelden van de Eucharistie vinden wij reeds bij Sint- 
Jan en Sint-Paulus, welke laatste er echter de waarschuwende 
woorden aan toevoegt, dat wij, die zoals het oude Godsvolk met 
Gods goedheid worden bezocht, niet zoals zij ontrouw worden 
aan Jahweh (1 Cor. 10, 1-11). 

In die zin, om wille van de houding van ontrouw en ondank van 
de Joden in de woestijn, moeten wij het gebeurde in de woestijn 
als een antithetisch beeld van onze vastentijd beschouwen. 


Maar vastentijd zegt voorbereiding, op Pasen voor de gedoop- 
ten, op het doopsel voor de doopleerlingen. Ook de veertig 
woestijnjaren waren voorbereiding: na het einde van die lange 
tocht werden de Joden eindelijk door Jahweh waardig gekeurd 
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het beloofde land Kanaan binnen te trekken. In welke zin de 
vasten van de gedoopten voorbereiding is, willen wij aan het 
slot van dit artikel nog verder ontwikkelen. Hier zij er slechts op 
gewezen, hoe de Kerk, toen het catechumenaat zich als voorbe- 
reiding op het doopsel ontwikkeld had, de laatste periode van 
dit catechumenaat, die samenviel met de vastentijd, gaarne voor- 
stelde onder het beeld van de tocht van de joden door de woes- 
tijn. Zoals de joden waren ook zij immers op weg naar het land 
van belofte, nu niet van Kanaan, doch van de Kerk. Denk maar 
eens aan de intredezang van de mis op Paasmaandag, die een 
jubelzang is op het binnentreden van de gedoopten met de Paas- 
nacht in de Kerk: „Binnengeleid heeft u de Heer in het land, dat 
overvloeit van melk en honing ’. In de ritus van de doop van vol- 
wassenen vinden wij bij de bezweringsriten in de aanvang, die 
oorspronkelijk tijdens de vastentijd plaats hadden een oratie die 
deze typologie kernachtig uitwerkt: „God .... Gij hebt de kin- 
deren van Israël uit het land van Egypte geleid en als teken van 
Uw barmhartigheid hun een engel gegeven, om hen dag en 
nacht te beschermen, wil zo ook, Heer, uw heilige engel zenden 
vanuit de hemel, om ook deze Uw dienaar N. te beschermen en 
te geleiden naar de genade van Uw doopsel’ (Rit. Rom. IL, IV, 
17). Het volk der Joden zou immers het beloofde land niet in 
bezit kunnen nemen dan na eerst de wateren van de Jordaan te 
zijn doorgetrokken, zo moesten ook de catechumenen eerst de 
wateren van het doopsel door, om het land van belofte, de Kerk, 
te betreden, dat God hun in zijn goedheid had toebedacht. 


Moses en Elias 


Van Moses lezen wij in het boek van de Uittocht: „En Moses 
bleef daar (op de berg Sinai) met Jahweh veertig dagen en 
veertig nachten zonder te eten of te drinken, en Hij schreef op 
de tafelen de bepalingen van het Verbond: de tien geboden’ 
(Ex. 34, 28; cfr. 24, 18). Jahweh ging aan hem voorbij en toen 
hij na veertig dagen de berg afdaalde, wist hij niet, dat de huid 
van zijn aangezicht straalde, omdat hij met Jahweh gesproken 
had (Ex. 34, 29). Veertig dagen en nachten lang bracht Moses 
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dus in vasten door op de berg Sinai en aan het eind van die 
dagen werd hij waardig bevonden de Verbondswet te ontvan- 
gen en de heerlijkheid van Jahweh te aanschouwen, heerlijkheid 
die zijn weerslag kreeg op zijn persoon zelf, daar zijn gelaat 
voortaan de heerlijkheid van Jahweh zou uitstralen. 

Een soortgelijke gebeurtenis lezen wij in het eerste boek der Ko- 
ningen over de profeet Elias. Omdat hij de profeten van Baal 
gedood had, dreigde Izebel, de vrouw van koning Achab, Elias 
te vermoorden. Deze vluchtte de woestijn in en tegen de avond 
legde hij zich ontmoedigd onder een bremstruik neer en viel in 
slaap. „Maar opeens stiet een engel hem aan en sprak tot hem: 
Sta op en eet. Hij keek op en daar stond aan zijn hoofdeinde een 
geroosterd brood en een kruik water. Hij at en dronk en sliep 
weer in. Maar opnieuw stiet de engel van Jahweh hem aan en 
sprak: Sta op en eet; want anders is de reis U te lang. Nu stond 
hij op, at en dronk, en door de kracht van die spijs liep hij veertig 
dagen en veertig nachten, tot hij de godsberg Horeb bereikte’ 
(1 Kon. 19, 1-8). Horeb is een andere naam voor de berg Sinai 
en daar mocht ook Elias als een tweede Moses de heerlijkheid 
van Jahweh aanschouwen, die aan hem voorbijging (19, 11) in 
een zachte bries (19, 12). 

De overeenkomst met de gebeurtenissen, verhaald in het boek 
van de Uittocht, springt in het oog: Elias veertigdaagse tocht 
door de woestijn, gesterkt door de kracht van een bovenaards 
voedsel, doet ons denken aan het pelgrimerende Godsvolk, dat 
in diezelfde woestijn gevoed werd door het manna uit de hemel. 
Veel meer echter brengt het gebeuren rond Elias ons in herin- 
nering het verblijf van Moses op de berg Sinai: hij keert als het 
ware tot de Sinai terug, beeld van de terugkeer naar de oor- 
spronkelijke trouw aan het Verbond, om er als een tweede Mo- 
ses de heerlijkheid van Jahweh te aanschouwen en de opdracht 
te ontvangen Israël in zijn oorspronkelijke luister te herstellen. 
In de traditie van het joodse volk worden Moses en Elias als 
grootsten van het volk, respectievelijk als de stichter en herstel- 
ler van Israël in één adem genoemd. Bij Malachias vinden wij 
als vertegenwoordigers van wet en profeten Elias en Moses 
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samen genoemd: „Denk dus aan de wet van Moses mijn die- 
naar, wien ik op de Horeb mijn bevelen en voorschriften van 
heel Israël heb gegeven. Zie, Ik zal de profeet Elias zenden, 
voordat de grote en ontzaglijke dag van Jahweh komt” (Mal. 
3, 22-23). En inderdaad, wij vinden beiden weer samen vermeld 
in het boek der Openbaring van Sint-Jan als de twee grote ge- 
tuigen en boetepredikers van de eindtijd (Openb. 11, 3-13). 
Niet voor niets zullen juist zij het dan ook zijn, die samen met de 
verheerlijkte Christus op de Thabor aan de apostelen verschij- 
nen. 

Ook in de latere traditie van het nieuwe Israël, de Kerk, worden 
zij in één adem samen met Christus, als voorbeelden van de vas- 
ten aan de Kerk ten voorbeeld voorgehouden. Op de vierde zon- 
dag van de vasten houdt de Kerk ons de figuur van Moses voor 
en begrijpelijk gaat haar aandacht heel bijzonder naar de vas- 
tende Moses, aan wie niet alleen een responsorium van de met- 
ten is gewijd (na de 7e les in het monastiek brevier), doch ook 
de homelie van Sint-Basilius, die naar aanleiding van Moses’ 
vasten de heilzame vruchten van het vasten behandelt. Ook daar 
kan echter van Moses niet gesproken worden, zonder dat niet 
tegelijkertijd Elias vermelding vindt: „Wij weten dat Moses al 
vastende de berg bestegen heeft; hij zou het niet gewaagd heb- 
ben, anders naar de brandende top op te stijgen en de wolk bin- 
nen te gaan, dan gesterkt door het vasten. Omwille van zijn vas- 
ten mocht hij de tafelen der wet, door Gods hand geschreven, 
ontvangen. De vasten heeft ook Elias tot de ziener van het grote 
visioen gemaakt: want nadat hij door een veertigdaagse vasten 
zijn ziel had gezuiverd, mocht hij in de rots God aanschouwen’. 
Ook in een prefatie die wij vinden in het supplement, dat Alcui- 
nus aan het sacramentarium Hadrianum toevoegde, luidt het 
(hier staan beide ook weer broederlijk bijeen): „Die de onder- 
houding der veertigdaagse vasten in Moses en Elias hebt gehei- 
ligd en in Uw eniggeboren Zoon, de Heer van wet en profeten 
en van ons allen, hebt verheerlijkt’. 

Naar het beeld van deze oudtestamentische vastenfiguren is ook 
de vasten van de kinderen der Kerk een moeizaam trekken en 
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stijgen naar de top van de berg, het hoogtepunt van het kerke- 
lijk jaar, waar de Heer weer verlossend aan zijn volk zal voor- 
bijgaan en het zijn heerlijkheid, zijn verrijzenisheerlijkheid, zal 
tonen. En de Kerk zal als een andere Moses niet slechts de heer- 
lijkheid van haar Heer schouwen, doch er zelf weer in vollere 
mate deel aan krijgen, in grotere mate opgetrokken worden tot 
het verrijzenisleven van de Opgestandene. 


Christus 


En zo voert ons de beschouwing van Moses en Elias als vanzelf 
tot Christus, de Heer, die de vervulling is van alle typologie in 
het Oude Testament. Hun vasten vindt de verklaring in de zijne: 
het licht, dat over hun vasten valt, is ontleend aan Christus en 
de werkelijkheid door Hem ingeluid; want ten opzichte van 
Hem, het Licht, zijn zij slechts duisternis. Zij waren slechts 
teken, mysterievol symbool van de werkelijkheid, die in Christus 
haar vervulling bereikte. Daarom lezen wij, dat ook Christus 
veertig dagen vastte, maar vinden tevens dat verhaal gevuld met 
zinspelingen op de verwijzende gebeurtenissen van het Oude 
Verbond. Wat immers allereerst opvalt in ‘t verhaal van Chris- 
tus’ vasten bij de synoptici, is het gewilde parallellisme met de 
veertigjaarse doortocht van de joden door de woestijn: in beide 
verhalen het getal veertig, beide gebeurtenissen, die zich afspe- 
len in de woestijn. En wanneer dan verder de drie bekoringen 
van Christus door de duivel in detail verhaald worden, dan zien 
wij hoe Christus zich iedere keer tegen die bekoringen verzet 
met een beroep op de wet, die op de Sinai voor het joodse volk 
was afgekondigd: de duivel bekoort: „zeg dat deze stenen brood 
worden’, Christus weerlegt met Deut. 8, 3: „de mens leeft niet 
van brood alleen, maar van ieder woord dat komt uit de mond 
van God; de duivel stelt Christus voor, zich van het dakterras 
van de tempel te werpen, en Christus met Deut. 6, 16: „Gij zult 
de Heer Uw God niet beproeven; dan de duivel weer: „Ik zal 
U al de koninkrijken der wereld geven, als Gij neervalt en mij 
aanbidt’, waarop Christus weer prompt klaarstaat met zijn ant- 
woord uit Deut. 6, 13: „Gij zult de Heer Uw God aanbidden en 
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Hem alleen dienen’. Tijdsduur en plaats komen overeen met de 
tocht van de joden, doch voor het overige is er een absolute en 
bewust gewilde tegenstelling: de getrouwheid van Christus 
wordt geplaatst tegenover de ontrouw van de joden in de woes- 
tijn. Tegenover het niet naleven van de wet in de woestijn door 
het verworpen Godsvolk staat de onaantastbare heiligheid van 
de Stichter en Leider van het nieuwe Godsvolk, het nieuwe 
Israël, de Kerk. 

Daarom is ook de overeenkomst van Christus’ vasten met de ge- 
dragingen van de vastende Moses en Elias sterker en spreken- 
der dan met die van de joden gedurende de veertig dagen in de 
woestijn. Want werd Elias de profeet in de joodse traditie be- 
schouwd als de Elias redivivus, die terugkeerde naar de Sinai 
om op de plaats van Israëls oorsprong ook zijn herstel te bewer- 
ken, met veel meer reden mag Christus als de nieuwe Moses be- 
schouwd worden. Moses, stichter en leider van het joodse volk; 
Christus, Stichter en Leider van het nieuwe Israël. Moses, be- 
middelaar tussen Jahweh en zijn volk voor de afkondiging van 
zijn wet; Christus, de Middelaar, die de genade en waarheid 
bracht. Geïnspireerd op Sint-Paulus (2 Cor. 3, 7-11) stelt een 
van de responsoria van de metten van het feest van Gedaante- 
verandering (6e van het monastiek brevier) Moses en Christus 
tegenover elkaar: beide dragers van Gods heerlijkheid, doch 
Moses slechts voorbijgaande en als louter afstraling van Jah- 
wehs heerlijkheid, die hij mocht aanschouwen; de heerlijkheid 
van Christus daarentegen is een blijvende, die wel omsluierd 
was tijdens zijn aardse leven, doch vanaf zijn verrijzenis glans- 
rijk naar buiten straalt en overgaat op de zijnen. Was Moses’ 
heerlijkheid m.a.w. slechts van passief ontvangende aard, Chris- 
tus bezit zijn heerlijkheid krachtens zijn eigen goddelijk wezen 
in mateloze volheid en doet er zijn Kerk en haar ledematen in 
delen. De Kerk is immers de gemeenschap van hen die met 
Christus mede-verrijzen, de „Ecclesia resurgentium’ d.w.z. van 
hen die delen in Christus’ verrijzenisleven. 

Deze werkelijkheden van het Paasmysterie der Verlossig maken 
het des te treffender, dat de Kerk op de tweede zondag van de 
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vasten het evangelie laat voorlezen van de gedaanteverandering 
op de berg Thabor (Matth. 17, 1-9). Christus verschijnt er, als 
op een andere Sinai in zijn verrijzenisheerlijkheid, en aan zijn 
zijde de twee grote vasters uit het Oude Verbond: Moses en 
Elias eveneens in heerlijkheid: Christus, de genadebrenger van 
het Nieuwe Verbond tussen de vertegenwoordigers van wet en 
profeten. Aangrijpender beeld van de continuïteit tussen het 
Oude en Nieuwe Israël is wel moeilijk denkbaar. 

De keuze van dit evangelie voor de tweede vastenzondag wil 
ons echter vooral dit leren: vasten, boete en onthechting leiden 
naar de verheerlijking. Aan het einde van de veertigdagentijd 
straalt de kerkelijke viering van het Paasmysterie ons reeds 
tegen, waarvan de gedaanteverandering op de Thabor slechts 
een anticipatie was. Dan zullen de doopleerlingen in de Paas- 
nacht voor het eerst deel krijgen aan Christus’ verrijzenisheer- 
lijkheid en zullen ook wij, de gedoopten, na ons moeizaam pogen 
omhoog van de vastentijd, weer in grotere mate aan Christus’ 
verrijzenisleven deelachtig worden. 


De vasten, beeld van ons leven 


Wat wij tot nog toe zeiden, zouden wij heel kort kunnen samen- 
vatten met te zeggen: de vasten heeft een oud-testamentische, 
christologische en ecclesiale dimensie. Wij mogen er ten slotte 
aan toevoegen, en dit verruimt nog oneindig breed onze horizon- 
ten, dat zij ook een eschatologische dimensie bezit. Zij is de 
symbolische en liturgische uitdrukking van het voorbereidings- 
karakter van het leven der Kerk hier op aarde. De Kerk hier op 
aarde is immers het nieuwe Godsvolk, uitgetrokken uit het land 
van Satan, verlost door de wateren van het doopsel, op tocht 
naar haar land van belofte, het Jerusalem van hierboven! Zij is 
in wezen een pelgrimerend volk, dat in de woestijn van de we- 
reldse vergankelijkheid haar blijvende woon niet heeft en uitziet 
naar de vervulling van een belofte, door God aan haar gedaan. 
Het „heden’’ van ps. 94, 7 om in de diepzinnige allegorese van 
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de Hebreënbrief te spreken, duurt heel het aardse bestaan van 
de Kerk voort. De Kerk, en wij als haar ledematen, beweegt zich 
in deze veertigjarentijd; aan haar is de Heer nog steeds nabij 
(vulgaatvertaling, v. 11: Quadraginta annis proximus fui gene- 
rationi huic). Tot ons, zijn Kerk, klinkt nog heden Gods wek- 
roep, onze harten niet te verstokken. En slechts wanneer wij 
naar die manende stem luisteren, zullen wij eens de eeuwige 
sabbatrust van het beloofde land mogen binnentreden (Hebr. 
3,7, 11; 4, 6-7). Dan zal het voor eeuwig Pasen zijn, want dan 
zal Christus’ Kerk voor altijd op de top van de hemelse Sinai 
Gods heerlijkheid mogen aanschouwen en er zelf, maar ook 
lichamelijk dan, ten volle in delen. 


Welnu, van die eindtijd der verrijzenisheerlijkheid is de heilige 
Pentecosten, dit is de vijftigdagentijd na Pasen, het symbool en 
de liturgische uitdrukking. Maar dan kunnen wij ook begrijpen, 
dat vastentijd en Paastijd liturgisch-symbolisch zich verhouden 
als voorbereiding en voltooiing, als boete en beloning, als tijd en 
eeuwigheid, moeizaam zwoegen omhoog en eeuwige rust in 
God. Om deze gedachten te ontwikkelen, kunnen wij niet beter 
doen dan Sint-Augustinus aan het woord laten, die haar als een 
van zijn geliefde ideeën op verschillende plaatsen van zijn pre- 
ken uitwerkt: „Het getal veertig stelt het leven hier beneden 
voor, een leven vol inspanning en beproevingen. Moses en Elias 
hebben veertig dagen gevast om ons de noodzakelijkheid te 
leren, gedurende dit leven ons te onthechten aan de liefde voor 
de aardse goederen. Dit is de diepere zin van deze ononderbro- 
ken vasten van veertig dagen. Om dezelfde reden is het volk 
van Israël gedurende veertig jaar door de woestijn geleid, om 
ten slotte triomferend en koninklijk binnen te kunnen treden in 
het land van belofte. Dit is ook de staat van ons leven hier op 
aarde, waarin wij zijn blootgesteld aan duizenden zorgen, aan 
angst en aan de gevaarlijkste bekoringen; wij worden a.h.w. 
door de woestijn geleid door Gods genadevolle barmhartigheid, 
die zich uitwerkt in onze tijd. Maar als wij dit getal veertig in 
vervulling brengen, d.w.z. als wij door een heilig leven aan de 
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barmhartigheid van God, die ons zijn gaven meedeelt, beant- 
woorden, dan zullen wij zeker de beloning ontvangen’ (Sermo 


253, 10-11; zie ook de niet minder treffende passages in de ser- 
ROnesI205, 27 207,3)"). 


1) Wij lieten ons vooral inspireren op: J. Daniélou, SJ. Le symbolisme des quarante jours, in 
Maison Dieu, 81, blz. 19-33. 
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PALMZONDAG 


palmpasen of Òe 
messias-hulòe op 
de Tweede WHòensZzondag 


ÒOOR ÒRS. J. Tt. nelis s.S.S. 


Ò e misliturgie en het breviergebed van de tweede Lijdens- 
zondag, zoals Palmzondag sinds het decreet van 27 november 
1955 weer heet, is overeenkomstig zijn naam geheel gewijd aan 
de viering van het lijden en sterven van Christus. In de H. Mis 
wordt het hoogtepunt van de woorddienst gevormd door de 
plechtige zang van het passieverhaal, uitgevoerd door drie dia- 
kens. Wel klinkt in het epistel, waar Paulus ons spreekt van „de 
naam boven alle naam’, die Christus zich door zijn dood op het 
kruis verworven heeft, het overwinningsmotief door, maar de 
Kerk blijft er niet bij stil staan; dat haar gedachten bij het lijden 
van de God-mens wijlen, tonen de wisselende gezangen, die ons 
de klachten laten horen van de eenzame en verlaten verlosser, 
die God te hulp roept om hem te redden uit de muil van de 
leeuw. Aan deze stemming beantwoordt de paarse kleur van de 
misgewaden, 

Sterk contrasteert hiermee het vreugdekarakter van de triom- 
fantelijke palmprocessie, die aan de H. Mis voorafgaat en waar- 
in de kleur van de paramenten niet het droeve paars maar het 
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feestelijke rood is. Deze dualiteit wijst onmiskenbaar op een 
heterogene origine. Uit de geschriften van de latijnse vaders 
van de vierde en vijfde eeuw blijkt dat de liturgie van deze zon- 
dag, toen nog De passione Domini genoemd, geen ander object 
had dan het mysterie van Christus’ lijden. De palmprocessie is 
dus een latere toevoeging, in laatste instantie ontleend aan de 
liturgische gebruiken van de kerk van Jerusalem. In 1887 vond 
Gamurrini te Arezzo het reisverhaal van een spaanse non, Ege- 
ria of ook wel Aetheria genoemd, die rond het jaar 400 een pel- 
grimstocht had ondernomen naar Palestina. Hierin vertelt zij 
niet alleen van de heilige plaatsen en al het merkwaardige, dat 
er haar vrouwelijke belangstelling getroffen heeft, maar geeft 
zij ook een nauwkeurige beschrijving van de liturgische plech- 
tigheden, die zij er mocht meemaken. Zo verhaalt zij hoe de 
zondag vóór Pasen tegen het zevende uur (1 uur) het volk met 
de bisschop tezamen komt op de Olijfberg, waar het hymnen en 
antifonen zingt, afgewisseld door lezingen uit de H. Schrift en 
oraties. Op het elfde uur (5 uur) leest men de evangelie-peri- 
koop over de intocht van Jesus in Jerusalem en trekt vervolgens 
met palm- en olijftakken in de hand processiegewijs naar de 
heilige stad onder het zingen van hymnen en psalmen, die tel- 
kens onderbroken worden door het refrein „Gezegend Hij, die 
komt in de naam des Heren!''. In deze processie stelde de bis- 
schop, vermoedelijk op een ezel gezeten, Christus voor. De oud- 
ste sporen van een palmprocessie buiten Palestina treft men in 
het begin van de zevende eeuw aan in Spanje; in de daarop vol- 
gende eeuwen heeft het gebruik zich over geheel West-Europa 
verbreid. Intussen was het niet meer de bisschop die als verte- 
genwoordiger van Christus de centrale plaats inneemt, maar het 
Evangelieboek, in purper gehuld en rustend op een draagstoel, 
door vier diakens gedragen, of het kruis, onbedekt en met kran- 
sen van groene twijgen versierd. Dit laatste gebruik is door de 
nieuwe orde van de Goede Week in ere hersteld. 


Het lijdt geen twijfel dat de palmprocessie geboren is uit de 
behoefte van het gelovige volk Christus’ triomfale intocht in 
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Jerusalem op een dramatische wijze te herdenken; de antifonen 
Pueri Hebraeorum, Occurrunt turbae enz., die men tijdens de 
uitdeling van de palmen en de processie zingt, spreken in deze 
een duidelijke taal. Deze behoefte hangt vanzelfsprekend samen 
met de betekenis die men aan deze manifestatie toekende. Rond 
het midden van de tweede eeuw beriep de H. Justinus, uit Pales- 
tina afkomstig, in zijn dialoog met de Jood Tryphon zich twee- 
maal op deze gebeurtenis als een bewijs dat Jesus van Nazareth 
de Christus was, daarbij verwijzend naar de profetie van Zach. 


OR 


In Zach. 9 bezingt de ziener de vestiging van het messiaanse rijk 
en nodigt Sion uit tot vreugde over de komst van haar heilsvorst: 
„Jubel luid, dochter van Sion, juich, dochter van Jerusalem; 
zie, uw koning komt naar u toe! Hij is rechtvaardig en zege- 
vierend, nederig en rijdend op een ezel, op een veulen, het 
jong van een ezelin". 
In de oudste periode van Israëls geschiedenis was de ezel het 
normale rijdier der vorsten; de groten, van wie Debora zingt, 
zitten op gevlekte ezelinnen (Jdc. 5, 10), de dertig nomaden- 
sjeiks van Jaïr hadden ieder hun ezel (Jdc. 10, 4) en Salomon 
bestijgt op de dag van zijn kroning het muildier van zijn vader 
David (1 Kg. 1, 38). Maar de eenvoudige zeden hadden plaats 
moeten maken voor machtsvertoon; in zijn greep naar het ko- 
ningschap had reeds Adonias zich een wagen en ruiters aange- 
schaft (1 Kg. 1, 5) en ten tijde van Jeremias kon men zich de 
koning niet meer indenken zonder zulk een uitrusting (Jr. 17, 
25; 22, 4). Het is evenwel niet louter en alleen om aan zijn ora- 
kel een archaïstisch koloriet te geven, dat Zacharias weer terug- 
grijpt naar de rustieke voorstelling van de vorst, die zijn ezel 
vastbindt aan een wijnstok (Gn. 49, 11). Voor hem is dit beeld 
uitdrukking van het karakter van de heilsvorst: in tegenstelling 
met Israëls historische koningen, die door de omstandigheden 
gedwongen of uit oorlogszuchtige aspiraties de bewapening 
van het volk hoog opgevoerd en een staand leger geschapen 
hadden, is hij vredevorst, niet slechts omdat hij vredelievend is, 


100 


maar ook en vooral omdat hij als Messias aan de volken de 
vrede verkondigt en schenkt, 't grote sociaal-ethische en econo- 
mische goed van de messiaanse gelukstijd. Heersend van zee tot 
zee bindt hij alle naties samen tot één harmonisch rijk; daarom 
DE, Ee dan ook strijdwagen en krijgsboog vernietigen (Zach. 
BO): 

De dagen, waarin Jesus leefde, waren gespannen van Messias- 
verwachting in een bonte mengeling van vormen; iedere geestes- 
stroming en elke klasse van de bevolking had haar eigen idea- 
len. Maar op één punt waren velen het eens: de Messias moest 
een politieke en militaire figuur zijn, die een eind zou maken aan 
de romeinse overheersing. Dit kortzichtige, eenzijdige, aan de 
aarde gebonden messianisme was niet het ideaal van Jesus van 
Nazareth. Ongetwijfeld was het zijn taak het volk te bevrijden, 
maar van een vijand wiens juk veel zwaarder woog dan dat van 
Rome; het geluk en de vrede die hij kwam brengen, bestonden 
niet in tijdelijke voorspoed, maar in eeuwige verzoening met 
God. Voor zulk een messiaanse bevrijding had de massa van het 
volk evenwel weinig oor. Het is dan ook niet te verwonderen dat 
Jesus bijna angstvallig vermeden heeft om zich uitdrukkelijk als 
de Messias aan dat volk te openbaren. Om generlei aanleiding 
te geven tot misverstanden en noodlottige verwikkelingen, stond 
hij zelfs niet toe dat men hem openlijk Messias noemde. Zonder 
de volledige aanvaarding van de geestelijke inhoud van zijn 
blijde boodschap, werkte de proclamatie van zijn messiasschap 
eerder als een dodelijk vergif. Maar indien hij werkelijk de 
Messias was, dan zou het er toch eens van moeten komen. 

In de synoptische evangeliën voltrekt Jesus deze kritieke zelf- 
openbaring, wanneer hij op de zondag vóór zijn dood besluit de 
heilige stad niet, zoals de gewoonte der pelgrims was, te voet 
binnen te trekken, maar gezeten op een ezel. Hiervoor neemt hij 
geen willekeurige ezel, maar kiest hij een ezelsveulen, dat nog 
door niemand bereden is, zoals ook de stenen, waaruit het altaar 
wordt opgetrokken (Ex. 20, 25; vgl. 1 Kg. 6, 7), en het offer- 
rund in bepaalde riten niet „geprofaneerd’ mogen zijn. Op deze 
wijze wil hij de heiligheid en waardigheid van zijn persoon en 
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daarmee de betekenis van deze daad duidelijk doen uitkomen. 
Wanneer de leerlingen hun mantels over de rug van het rijdier 
gelegd hebben, neemt Jesus plaats, om als Israëls beloofde Mes- 
sias zijn blijde inkomst in Jerusalem te houden. Hoe bescheiden 
en bijna alledaags was dit alles, hoe verschilde het van het ecla- 
tante verschijnen, dat de doorsnee Jood zich droomde van zijn 
Messias; en toch was Jesus’ opzet doorzichtig genoeg; zonder 
de allures aan te nemen van vrijheidsstrijder of troonpretendent, 
onthulde hij op deze wijze zijn hoge prerogatieven, vooral daar 
zijn handelwijze kennelijk bedoeld was als een vervulling van de 
voorspelling van Zach. 9, 9. Hoewel volgens Jo. 12, 16 de leer- 
lingen pas later aan dit verband hebben gedacht, heeft de groep 
mensen die Jesus vergezelden en door Lc. 19, 37 vv. als zijn 
leerlingen worden gekwalificeerd, niet geaarzeld in deze geste 
het verwachte herstel van het rijk van David te begroeten (Mc. 
11, 10). Bij Mt. geeft het volk Jesus de messiaanse titel zoon 
van David, terwijl Lukas de voor zijn hellenistische lezers beter 
begrijpelijke term koning gebruikt, zoals hij ook de hebreeuwse 
acclamatie hosanna (letterlijk: „breng toch heil!” ) vervangt door 
„vrede in de hemel en glorie in de hoge" (Lk. 19, 38). Velen 
spreidden hun mantels op de weg zoals eertijds de officieren van 
Jehoram dit deden voor Jehu, op last van Eliseus tot koning ge- 
zalfd (2 Kg. 9, 13), of hieuwen takken van de bomen om er de 
weg mee te bedekken. Met het telkens herhaalde hosanna ont- 
leende het juichende volk aan Ps. 117 (118) ook de zegespreuk 
„Gezegend in de naam des Heren degene die komt!” (vs. 26), 
waarmee de priesters op het Loofhuttenfeest de vrome scharen 
pelgrims in de tempel verwelkomden; doch bij de toepassing van 
deze benedictie op Jesus noteren de evangelisten een wijziging 
van de oorspronkelijke woordverbinding: als gezant Gods is hij 
degene die komt in de naam des Heren. 

Bij het lezen van het enthousiasme en de jubelkreten van het 
volk is men licht geneigd om aan te nemen dat het povere begin 
uitgegroeid is tot een massale ovatie van geheel Jerusalem aan 
Jesus’ messiasschap. De teksten waarschuwen ons echter, dat 
zulks niet het geval was. Lukas weet van farizeeën, die er bij 
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Jesus op aan drongen zijn leerlingen tot rede te manen (19, 39), 
Mattheus vermeldt dat men op de vraag van de toegestroomde 
nieuwsgierige burgers van Jerusalem wie dat was, antwoordde 
„de profeet van Nazareth” (21, 10), en ten slotte werd deze 
schone uiting van geloof in de ware heiland gesmoord door het 
lawaai van de aardsgezinde grootstad, die blind voor geestelijke 
grootheid onder zulk een schamelijk uiterlijk haar koning niet 
wilde erkennen en zodoende haar lot bezegelde, zoals Lukas in 
de voorafgaande parabel van de minen duidelijk insinueert (19, 
14 en 27). Het is daarom dan ook dat dezelfde evangelist ver- 
haalt hoe Jesus temidden van de vreugde van zijn triomf bij het 
zien van de stad, over haar weende (19, 41 v.). Maar voor de 
uitverkorenen was het in waarheid een parousie in de zin, waar- 
in deze term in de hellenistische wereld gebruikt werd: het offi- 
ciële bezoek van de koning aan zijn stad. Deze gedachte schijnt 
vooral de johanneïsche weergave van Jesus’ intocht geïnspireerd 
te hebben. Zoals bij de blijde inkomst van een aardse vorst trekt 
een juichende menigte met wuivende palmtakken, symbool van 
overwinning en vrijheid (vgl. 2 Makk. 10, 7), hem vanuit Jeru- 
salem tegemoet, om hem als de koning van Israël te begroeten 


Mes12 12.v.). 


Het geloof van die uitverkorenen is het geloof van de Kerk. En 
daarom sluit zij zich aan bij hun huldebetoon en vermenigvuldigt 
zij jaarlijks hun gelederen in ruimte en tijd om Jesus’ triomf tot 
een wereldomvattende manifestatie te maken. Doch de Christus 
die zij huldigt is niet meer de sterfelijke Christus, maar de tot 
onsterfelijkheid verrezene: 

„Zij brachten U hulde, toen ge nog tot lijden gedoemd waart, 
Wij zingen U, heersend in glorie, een loflied (Hymne Gloria 
laus). 

Zij is het nieuwe Jerusalem, dat wijd haar poorten opent voor de 
koning der glorie (Ps. 23, 7 vv., gezongen onder uitdeling van 
de palmtakken), die door zijn dood de vijand overwonnen heeft. 
Alle volken nodigt zij uit in de handen te klappen voor de god- 
delijke triomfator (Ps. 46), en de overwinnaar van de dood het 
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hosanna toe te roepen (2e antifoon van de palmprocessie). Door 
deze voor de hand liggende, maar niet in de sfeer en het pers- 
pectief van de Passietijd passende accentuering van de wereld- 
verlossende zegepraal van de Christus is de palmprocessie een 
stuk paasliturgie, de eigenlijke liturgie van de Kerk, inzover zij 
de gemeenschap is van hen die gelovend in Jesus verrijzenis 
verlangend uitzien naar zijn wederkomst, naar zijn parousie, 
niet in de vernedering van het vlees, noch alleen in de verbor- 
genheid van de genade, maar in de luister van zijn glorie. Dit 
eschatologisch moment wordt uitdrukkelijk uitgesproken door 
het telkens herhaalde „Gezegend Hij die komt’, dat in deze 
context een nieuwe betekenis krijgt, en bovenal door de zesde 
processie-antifoon, waarin de Kerk ons oproept „ons met schit- 
terende palmen neer te werpen voor de komende Heer, hem 
tegemoet te gaan met hymnen en lofzangen ... …, wat herinnert 
aan Paulus’ voorstelling van de parousie in 1 Thess. 4, 16 v., 
waar de uitverkorenen de Heer bij zijn wederkomst aan het 
einde der tijden op wolken tegemoet gaan. Wat we dan in wer- 
kelijkheid zullen doen, moeten we nu reeds doen door het ge- 
loof, dat zich uit in de mysteries van de liturgie, en door ons 
leven, 
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| WITTE DONDERDAG | 


Het was de vooravond 
van hef Paasfeest... 


door Dom Dr. Alcuinus Vercauteren O.SB. 
Inleiding 


do begint het dertiende hoofdstuk van Sint-Jan, waarvan de 
eerste 15 verzen als evangelie in de avondmis van Witte Don- 
derdag door de diaken worden verkondigd. Inderdaad stelt 
Sint-Jan het zo voor, als zou het laatste avondmaal geen eigen- 
lijk paasmaal geweest zijn: de rijke typologie der synoptici, 
paasmaal van het Oude Verbond — eucharistieviering van het 
Nieuwe, komt daardoor wel wat op de achtergrond, doch Sint- 
Jan bereikt daarmee anderzijds een andere typologie, die toch 
de grondslag vormt van de eerstgenoemde: Jesus stierf aan het 
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kruis op het uur dat in de tempel de paaslammeren werden ge- 
slacht (19, 14). Zoals voor Sint-Paulus (1 Kor. 5, 7) is Chris- 
tus ook voor Sint-Jan het ware Paaslam, de vervulling van het 
oud testamentische. Daarom vermeldt hij ook uitdrukkelijk, dat 
de benen van hen die met Jesus gekruisigd waren, gebroken 
werden, niet echter die van Jesus zelf: „opdat de Schrift — heel 
concreet het voorschrift omtrent het slachten van de paaslam- 
meren in Ex. 12, 46 en Nm. 9, 12 — zou worden vervuld: „Geen 
been zal Hem verbrijzeld worden’ (19, 33-36). 


Christus’ kruisdood behoort in bijbelse opvatting dus reeds tot 
het paasmysterie; in die zin was de avond van Witte Donderdag 
ook de vooravond van het nieuwe Paasfeest. Op basis van deze 
bijbelse visie omvatte in de authentiek liturgische traditie de vie- 
ring van het paasmysterie een geheel van drie dagen, het echte 
Triduum sacrum, dat Christus’ sterven, grafrust en verrijzen 
herdacht: kruispasen en verrijzenispasen maken beide het éne 
paasmysterie uit. Deze opvatting is met de vernieuwing der 
Goede Week weer hersteld, en daarmee krijgt de liturgische 
viering op Witte Donderdag ook weer relief als viering op de 
vooravond van pasen, als de opening van de paasfeesten, als ge 
wilt. Dit moet men dan niet louter tijdsbepalend zien, doch wer- 
kelijk ook in die zin, dat de grote gebeurtenissen van die avond, 
in het bijzonder voetwassing en avondmaal, een voorspel, een 
verwijzend teken waren naar het paasgebeuren van de volgende 
dagen. Aan de hand van het evangelie van de avondmis, dat het 
verhaal van de voetwassing geeft (13, 1-5) willen wij dit dui- 


delijk maken '). 


1) Wij maakten voor onderhavig artikel dankbaar gebruik van de zeer mooie studie van Prof. Dr. 
Kan. H. Van den Bussche, Jesus’ woorden aan het afscheidsmaal, uitg. Lannoo, Den Haag-Tielt, 1955; 
het tweede hoofdstuk: Het voorspel: de voetwassing, blz. 35-52. Wij volgen ook de vertaling die in 
het begin van deze uitgave staat afgedrukt. Dit boekje mag in de bibliotheek van priester en kate- 
cheet niet ontbreken. Het is een van de beste bijdragen voor bijbelse vroomheid in ons Nederlands 
taalgebied. — Wanneer wij in dit artikel het evangelie van Sint-Jan citeren, waaraan verreweg de 


meeste citaten ontleend zijn, dan geven wij slechts hoofdstuk en vers aan. 
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De historische en theologische achtergrond (v. 1-3) 


Inderdaad krijgt het verhaal van de voetwassing maar zijn volle 
diepte en rijkdom, als wij het verwijzend tekenkarakter van deze 
symboolhandeling, van deze parabel in actie in het oog houden. 
Het eerste vers reeds spreekt van het nieuwe Paasmysterie: 
„Het was de vooravond van het Paasfeest. Jesus was zich be- 
wust, dat het uur gekomen was om uit deze wereld over te gaan 
naar de Vader”. Sint-Jan geeft hier als het ware een bepaling 
van het nieuw-testamentische paasfeest. Reeds de joodse pasen 
was volgens een oude traditie (Ex. 12, 11) een overgang van 
slavernij naar bevrijding; ook de nieuw-testamentische pasen is 
overgang: allereerst Christus’ overgang uit deze wereld naar de 
Vader, ook echter de onze in Christus de grote voorganger, van 
zonde naar genade, van duisternis naar licht, van duivelse sla- 
vernij naar het kind-zijn van de Vader. 

Het uur van die eerste grote overgang was nu nakend: het is het 
uur van Jesus, het is zijn uur, waar heel het Sint-Jansevangelie 
vol van staat en op voorbereidt: omdat dit uur nog niet gekomen 
was, ging hij niet op voor het feest naar Jerusalem (7, 8), mis- 
lukten de Joden als zij Hem gevangen wilden nemen (7, 30; 8, 
20). Het is het uur van zijn kruisdood, dat ook het uur van zijn 
verheffing en verheerlijking zal zijn (12, 23, 27-28): „Vader, 
het uur is gekomen, verheerlijk Uw Zoon” (17, 1). Het is het 
uur van zijn Pascha, van zijn overgang uit deze wereld naar de 
Vader (13, 1). 

Doch heel dit mysterie, waarvan de Meester nu het voorspel 
gaat vieren, is een mysterie van liefde; daarom vervolgt Sint- 
Jan: „Hij beminde de zijnen die in de wereld waren en Hij be- 
minde hen tot in het uiterste”. Voor het eerst in zijn evangelie 
stelt hij hier Jesus’ lijden en sterven voor onder het teken van 
zijn liefde, alsof hij de openbaring van het diepste van dit gebeu- 
ren schroomvol tot het einde wil bewaren. Heel Jesus’ leven 
stond gespannen naar het moment van zijn overgang naar de 
Vader, maar nu het zo tastbaar haast nabij was en Hij als het 
ware in de geest reeds die overgang voltrokken had, gloeide de 
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liefde voor de Zijnen des te sterker, was Hij des te inniger be- 
kommerd om zijn vrienden, die straks alleen in deze wereld zou- 
den achterblijven, welke Hijzelf juist omwille van hen zou verla- 
ten. Het grote motief van zijn kruisdood: zijn liefde tot het uiter- 
ste vormt de psychologische achtergrond, die aan al wat Jesus 
deze laatste avond tot zijn leerlingen zegt, zijn intieme en diepe 
warmte geeft. Jesus’ liefde is een liefde tot de dood voor zijn 
vrienden (15, 13), een liefde die geen grenzen kent en daarom 
er niet voor terugschrikt ook deze van de dood te overschrijden: 
„Hieraan erkennen wij de liefde: Hij heeft zijn leven gegeven 
voor ons, (loss, t6scfr. Gals220 Eph n2 20 

Sint-Jan is echt meesterlijk in de psychologische situatieschilde- 
ring, die de achtergrond en atmosfeer bepaalde, waarin het af- 
scheidsmaal van de Meester met de zijnen doorging. Eerst roept 
hij het beeld op van de Heer, die zich goddelijk bewust was van 
zijn uur, waarin Hij koninklijk vrij tot de Vader zou terugkeren, 
het beeld ook van de Heer die een en al liefde was, de persoon- 
lijke gestalte en openbaring van Gods vaderliefde. Maar in een 
sprekend contrast laat hij er dan onmiddellijk op volgen het 
wansmakelijk beeld van de grote tegenspeler van Jesus in dat 
dramatische uur: „En reeds was het avondmaal begonnen, reeds 
had de satan aan Judas Iscariotes, de zoon van Simon, ingege- 
ven Hem over te leveren” (2). Pakkender kon Sint-Jan het 
mysterie van de boosheid wel niet laten aanvoelen: een van de 
zijnen, die door Jesus toch ook tot het uiterste bemind werd, be- 
antwoordde zijn liefde met de ondank van het verraad. Tegen- 
over zijn grenzenloze liefde de wrokkend bekrompen haat van 
een van zijn leerlingen, die de handlanger van zijn tegenstrever, 
de duivel, werd. 

Het verhaal van de voetwassing kan nu beginnen. Neen, en toch 
nog niet, want Sint-Jan is er zo om bekommerd, dat de gestalte 
van zijn Heer, die slavendienst gaat verrichten, een trefzekere 
indruk op zijn lezers zou maken, dat hij haar voor een tweede 
maal scherp projecteert tegen de achtergrond van Christus’ god- 
delijke majesteit en koninklijke vrijheid. Daarom laat hij, alvo- 
rens het van levensechtheid tintelende verhaal weer te geven, 
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nog eens de plechtige bemerking voorafgaan: „Ofschoon Hij 

zich bewust was, dat de Vader Hem alles in handen had gege- 

ven, en dat Hij van God was uitgegaan en (nu) naar God 

terugging. (3). Bij geen enkele evangelist is de koninklijke 
gestalte van de lijdende Dienaar van Jahweh sprekender dan bij | 
Sint-Jan. Tot viermaal toe doet hij uitkomen, dat Jesus het klare ; 
bewustzijn heeft van wat komen gaat; lijden en sterven zijn voor 
Hem niet iets, dat Hij gewillig ondergaat, doch dat Hij met god- 
delijke voorkennis vorstelijk vrij tegemoet treedt. De Vader 
heeft Hem alles in handen gegeven: Hij draagt de volle macht, 
over zijn eigen leven, dat Hij.nu het uur, dat Hijzelf bepaalde, 
gekomen is,eigenmachtig zal wegschenken, om het daarna weer 
terug te nemen: „Hierom heeft de Vader Mij lief, omdat Ik mijn 
leven geef, om het weer terug te nemen. Niemand neemt het Mij 
af, maar Ik geef het uit Mijzelf; Ik heb de macht om het te geven 
en de macht om het weer terug te nemen’ (17, 1-2). Daarom 
heet het ook bij de gevangenneming: „Jesus, bewust van al wat 
Hem overkomen zou, trad naar voren... (18, 4) en nog veel 
treffender bij zijn dood: „Bewust, dat alles was volbracht, stierf 


Bj” (19,28). 


De heilige symboolhandeling (v. 4-11) 


Tegen deze achtergrond kan nu het verhaal van de voetwassing, 
het verhaal van de slavendienst, die Jesus verrichtte aan zijn 
leerlingen beginnen: „Hij staat van tafel op, en legt zijn klederen 
af, en neemt een linnen doek, waarmee Hij zich omgordt” (4). 
Zoals Hij morgen in een daad van dienende liefde tot het uiter- 
ste zijn leven vrijwillig zal afleggen (cfr. 10, 17-18) om de zij- 
nen van zonde te reinigen, zo legt Hij nu in een beeldrijke han- 
deling zijn klederen af‚ het teken van vrij man te zijn; en ontle- 
digd als een slaaf, slechts met een linnen doek omgord, komt Hij 
tot de zijnen. Hoe doet dit niet denken aan de eerste strofe van 
de Christushymne uit de Philippenzenbrief, waarvan het laatste 
gedeelte in de avondmis van Witte Donderdag de zang van het 
evangelie inleidt: „Daar Hij goddelijk was van wezen, was net 
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voor Hem niet onrechtmatig aan God gelijk te zijn; maar toch 
heeft Hij zichzelf ontledigd, door de gestalte aan te nemen van 
een slaaf (van de Dienaar van Jahweh), door gelijk te worden 
aan de mensen en uiterlijk te zijn als een mens. Hij heeft zichzelf 
vernederd door gehoorzaam te worden tot de dood, ja zelfs tot 
de dood aan het kruis’ (Phil. 2, 5-8). De Heer, die zich van zijn 
goddelijke afkomst bewust is (8, 42) en zijn verheffing op de 
troon van het kruishout (3, 14; 12, 32) nabij weet, maakt zich de 
geringste van allen. Morgen bij zijn troonsbestijging op het 
kruis zal het koninkrijk Gods een aanvang nemen en zal „de 
Koning een berouwvolle booswicht als eerste in zijn koninkrijk 
opnemen, doch uiterlijk zal Hij daar hangen, „veracht en door 
de mensen verstoten, als man van smarten, met lijden bezocht 
als een melaatse, geslagen, vernederd door God (Is. 53, 
3-5). Tegen alle messiaanse opvattingen van zijn tijd in bete- 
kende Jesus’ uiterste zelfvernedering zijn hoogste verheffing. 
Zo is de paradox van het kruis het grote teken van tegenspraak, 
„voor de joden een ergernis, voor de grieken een dwaasheid” 
(1 Kor. 1, 23), waaraan ontelbaren in wereldse verblindheid 
zich gestoten hebben. 

Ook Petrus. Want als Jesus in de symbolische handeling van de 
voetwassing zijn kruisdood als het ware aan zijn leerlingen voor- 
deed, komt deze in opstand en geeft onstuimig spontaan, afwij- 
zend zijn afkeuring te kennen: „Zo komt Hij dan bij Simon Pe- 
trus. Die zegt Hem: „Heer, wilt Gij mij de voeten wassen?” ” 
(6). Dat zijn voeten hem gewassen werden of hem water werd 
geboden om die te wassen, daar kon Petrus niets op tegen heb- 
ben, dat was maar hoffelijke gastvrijheid, in deze stoffig-warme 
streken (Lk. 7, 44), maar dat Hij, de Messias, in eigen persoon 
hem dat wilde doen, dat ging zijn verstand te boven. Samen 
immers met de leerlingen verbeidde hij zijn uur en ieder ogenblik 
verwachtte hij, dat de Meester zich eindelijk als de Messias zou 
openbaren, zich als leider van de opstand tegen de romeinse 
overheersers en bezetters zou opwerpen en het rijk van Israël 
herstellen. En die Messias nu, van wie hij verhoopte, dat Hij 
binnenkort over de twaalf stammen van Ísraël zou heersen en 
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hemzelf als de voornaamste der rijksgroten zou aanstellen, zou 
als een slaaf hem de voeten wassen? Dat was Petrus te veel. De 
Meester had tijdens zijn openbaar leven, wanneer Hij voor het 
eerst zijn lijden en dood voorspelde (Mc. 8, 31-33) nog eens 
doen aanvoelen, dat de Mensenzoon (cfr. Daniël 7, 13-14) 
slechts als lijdende Dienaar van Jahweh (lsaias 53, 2-9) tot de 
verheerlijking zou komen, maar ook dán was het Petrus ge- 
weest, die zich spontaan had verzet met een „Dat nooit Heer, 
zoiets zal U niet overkomen’ (Mtt. 16, 22). De Meester had 
toen Petrus bars van zich afgewezen en in het bijzijn van de 
leerlingen berispt: „Ga weg van Mij, Satan, gij zijt Mij een er- 
gernis. Want gij zijt niet bedacht op wat God wil, maar slechts 
op wat de mensen willen" (Mt. 16, 33; Mc. 8, 31-33). Ook nu 
bij het afscheidsmaal bleek Petrus nog aan zijn oude opvattingen 
over de Messias vast te houden, was hij nog steeds niet bedacht 
op Gods wil en bedoelingen omtrent de Christus; daarom kon 
hij dan ook geen zuiver inzicht opbrengen in de voetwassing 
door de Meester. 

Jesus voelt het vergevend aan, tracht de onstuimige tot kalmte te 
brengen en „„gaf hem ten antwoord: „Wat Ik doe begrijpt gij nu 
nog niet, maar straks zult gij het verstaan” ” (7). Met dit 
‚straks”’ doelt Jesus ongetwijfeld op de uitleg, die Hij, als Hij 
weer aan tafel zal aanliggen, van zijn symboolhandeling zal ge- 
ven en die wij vinden in vv. 12-17. Maar onwillekeurig — de 
veelzinnigheid van Sint-Jans uitdrukkingen nodigt immers her- 
haaldelijk tot een dieper schouwen uit — denkt men bij dit 
‚straks ook aan het moment van de volgende dag, wanneer de 
Messias als de Man van smarten en de geringste van de mensen 
zal te sterven hangen. Ook dán zal Petrus het nog wel niet be- 
grijpen; integendeel al zijn illusies zullen dan helemaal als een 
kaartenhuisje ineenvallen. Hij zal dan in die stemming verkeren, 
waarin wij op de verrijzenisdag ook de teleurgestelde apostelen 
en de Emmausgangers aantreffen: „Wijzelf hadden gehoopt, 
dat Hij het was die Israël zou verlossen...” (Lk. 24, 21). 
Maar al heeft hij ook dan nog niet begrepen, het element van de 
oplossing, nl. de kruisdood van de nederige Dienaar van Jah- 
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weh, was hem in handen gegeven en zou hem met de verrijzenis, 
of juister met de nederdaling van de Geest, tot inzicht brengen. 
Doch nu is dat moment er nog niet, ja zo sterk ligt Petrus nog 
gevangen in eigen ideeën, dat hij op de geruststellende woorden 
van Jesus geen acht slaat en doordraaft: „Nooit van mijn leven 
zult Gij mij de voeten wassen!” (8a). Maar nu maakt Jesus er 
een einde aan en laat streng vermanend horen: „Indien Ik u niet 
wassen (mag), zult gij geen deel met Mij hebben” (8b). Deze 
woorden moeten hard geklonken hebben in de oren van Petrus; 
het was overigens duidelijke taal voor hem en hij begreep aan- 
stonds, dat, als hij zich nu de voeten niet wassen liet, hij zijn 
plaats verspeelde in het koninkrijk Gods. De gestrengheid van 
Christus gaat natuurlijk niet uit naar het eenvoudige uiterlijke 
feit van het al of niet zijn voeten laten wassen door de Meester. 
Die gestrengheid wordt maar duidelijk, als wij aan de voetwas- 
sing een tekenwaarde toekennen als wij haar als een symbool- 
handeling beschouwen ten opzichte van het kruisgebeuren van 
de volgende dag. Jesus vraagt van zijn leerlingen een dieper 
inzicht in zijn persoon en levenstaak: een daad van geloof in het 
geestelijk karakter van het messiaanse koninkrijk, waar geen 
menselijke waarden meer gelden, doch slechts goddelijke, die 
schijnbaar al de menselijke omvergooien. Een geloof in de wer- 
kelijkheid, dat ook het koningschap van de Messiaskoning van 
een heel andere aard is. Heel concreet komt dat in Jesus’ bedoe- 
ling hierop neer: dat Hij zich als Koning van het Godsrijk zal 
openbaren op het moment van zijn uiterste vernedering aan het 
kruis en slechts wie dit gelovig inziet, zal de verlossende en rei- 
nigende kracht van Christus’ kruisdood ervaren en opgenomen 
worden in zijn koninkrijk, op voorwaarde echter, dat hij boven- 
dien Jesus’ nederig dienende liefde tot het uiterste aan het kruis 
ook in eigen levenspraktijk omzet. Slechts wie zich dit geloofs- 
inzicht in Christus’ persoon en zijn messiaanse taak verworven 
heeft en er consequent ook zelf naar handelt in een christelijke 
levenshouding kan het koninkrijk Gods verwerven, deel hebben 
met Christus. Was dat ook de les niet, die Jesus eens aan Jaco- 
bus en Joannes had gegeven, toen ze door hun moeder Hem had- 
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den laten vragen, te mogen zetelen in zijn koninkrijk aan zijn 
rechter- en linkerhand?” .….. Wie onder U groot wil worden, 
moet uw dienaar zijn; en wie onder u de eerste wil zijn, moet 
aller dienstknecht wezen. Ook de Mensenzoon is niet gekomen 
om gediend te worden, maar om te dienen, en zijn leven te geven 
tot losprijs voor velen” (Mc. 10, 43-45; cfr. Mt. 20, 21-28). 

Nu Petrus voelt, dat hier zijn eerste plaats in zijn gedroomd ko- 
ninkrijk op het spel staat, slaat hij naar het andere uiterste over: 
„Simon Petrus antwoordt Hem: „Heer, niet alleen mijn voeten, 
maar ook mijn handen en mijn hoofd’. Jesus zegt hem: „Wie 
een bad heeft genomen, hoeft zich niet meer te wassen, maar is 
geheel rein. En jullie zijn rein, maar niet allen” ” (9-10). Het 
volstaat, dat de leerlingen hun voeten laten wassen, het is im-, 
mers slechts een symboolhandeling: van Jesus’ dienende liefde 
enerzijds, doch van de bereidheid van de leerlingen om de neer- 
buigende liefde van de Meester te aanvaarden anderzijds. Ook 
al bezitten zij op dat ogenblik nog niet het zuivere inzicht in 
Jesus’ daad, door Hem te laten doen, geven ze toch hun geloofs- 
bereidheid te kennen, de gereedheid zich open te stellen voor de 
reinigende kracht van zijn kruisdood. En dat is momenteel vol- 
doende. Daarom zijn zij rein, niet allen echter, want één, ook al 
onderging hij het uiterlijk symbool der voetwassing, had zijn 
hart gesloten, stond niet ontvankelijk open om de zuiverende 
liefdedaad van Jesus dienend sterven te ondergaan. Judas had 
zich gesteld aan de kant van de haat, van het verraad bij de 
tegenstrever: „Want Hij wist, wie Hem zou overleveren; daar- 
om zeide Hij ‚„Niet allen zijt gij rein” ” (11). 


De uitleg van Jesus (v. 12-17) 


„Toen Hij dus hun voeten had gewassen, en zijn klederen had 
genomen, en opnieuw was gaan aanliggen, zeide Hij tot hen: 
„Begrijpt gij wat Ik u gedaan heb?” ” (12). Jesus had van zijn 
Vader de macht gekregen vrij zijn leven af te leggen en het weer 
aan te nemen. Het afleggen van zijn leven door zijn kruisdood 
werd gesymboliseerd door het afleggen van zijn klederen voor 
de slavendienst van de voetwassing. Is het een forceren van de 
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tekst van Sint-Jan, als we in het weer opnemen van zijn klederen 
een symboolhandeling van zijn verrijzenis zien, en de uitleg, die 
Hij nu geeft, als een voorspel van de verrijzenistijd, waarin Hij 
hen sprak over het koninkrijk Gods (Act. 1, 3) en hun het uit- 
eindelijke diepe en zuivere geloofsinzicht bijbracht in het gebeu- 
ren van Golgotha en hun de Schriften verklaarde (Lk. 24, 32)? 
Wij durven geen antwoord geven op deze vraag, maar zijn toch 
geneigd ja te antwoorden. 

En dan komt Jesus’ voor ons nu niet meer verrassende uitleg: 
„Gij noemt Mij: de Leraar en de Heer, gij zegt het terecht, want 
Ik ben het” (13). De meeste vertalingen hebben zonder emfase: 
„Gij noemt Mij Meester en Heer” (cfr. de vertalingen van de 
Canisiusuitgave en van het Nederlandse perikopenboek), doch 
in het grieks wordt beide keren met opzet het lidwoord ge- 
plaatst. Jesus is immers niet ‘n leraar en heer onder de anderen, 
een rabbi zoals er zovelen rondliepen, doch Hij is eenvoudigweg 
de Leraar, de Heer van alle tijden. Niemand heeft het recht zich 
deze titels toe te eigenen, tenzij Hij, „die het Licht der wereld’ 
(7,12) isen aan wie de Vader alle macht in handen heeft gege- 
ven. Hij had hun dat trouwens al eerder te verstaan gegeven: 
‚Laat u geen rabbi noemen; want één is Uw Meester, en allen 
zijt ge broeders: .... laat u ook niet leraars noemen, want één is 
Uw Leraar, de Christus’ (Mt. 23, 8-10). 

Hieruit trekt Jesus dan zijn conclusie: „Wanneer dus Ik u de 
voeten heb gewassen, Ik de Heer en de Leraar, dan moet ook gij 
elkander de voeten wassen. Want een voorbeeld heb Ik u gege- 
ven, opdat juist zoals Ik u deed, ook gij zoudt doen” (14-15). 
Een sluitender a-fortiori-redenering, van het meerdere naar het 
mindere, kunnen wij ons al moeilijk voorstellen. Heeft de Heer 
in dienende liefde zich klein gemaakt voor de leerlingen, dan 
moeten zeker de leerlingen zich klein maken voor de anderen. 
En denken wij weer door de voetwassing heen aan de kruisdood 
zelf, dan wordt deze redenering nog veel dringender. Christen- 
dom is immers niet op de eerste plaats een leer of moraalsysteem 
dat Jesus is komen prediken en voordoen. Het christendom, het 
koninkrijk Gods is primair een feit, het heilsfeit van Gods neer- 


14 


dalende barmhartige liefde in Christus. Essentieel is het nieuwe 
koninkrijk Gods van de Kerk gegrondvest op Gods liefdedaad 
aan het kruis: „Hij heeft ons het eerst liefgehad’, zegt Sint-Jan 
(1 Joh.). Maar als dit zo is, dan moeten ook de uitverkoren 
ledematen van dit koninkrijk in liefde tot elkander leven, wil 
hun leven niet tot een leugen verworden. Broederliefde is daar- 
om iets specifiek christelijks, buiten het christendom kan men op 
zijn hoogst een humane levenshouding aantreffen. Herhaalde- 
lijk zal dan ook in het Nieuwe Testament, waar tot broederlief- 
de aangespoord wordt, verwezen worden naar het kruis: „Een 
nieuw gebod geef Ik u: Bemint elkander gelijk Ik u heb liefge- 
had” (13, 34); „Dit is mijn gebod: „Hebt elkander lief, zoals Ik 
u heb bemind” (15, 12). En bij Sint-Paulus klinkt het al even 
nadrukkelijk: „Leeft in liefde, zoals ook Christus u heeft liefge- 
had en Zich voor ons heeft gegeven als een gave en een offer” 
BEDho cfr Rom: 15, 1-7; Phil.:2, 5-8): 

Heeft de Heer bemind, dan moeten ook de leerlingen beminnen, 
want: „Voorwaar, voorwaar Ik zeg u: de dienaar is niet groter 
dan zijn heer, noch de gezant groter dan zijn lastgever. Zo ge 
dat weet, zijt gij zalig als gij het doet” (16-17). Wie het ge- 
loofsinzicht bezit, dat de Heer ons door zich tot het uiterste te 
vernederen liefdevol verlost heeft en dit bovendien consequent 
uitwerkt door een levenshouding van christelijke caritas, hij be- 
zit het koninkrijk Gods, hij is zalig. 


Besluit 

Krachtens de vernieuwing van de Goede Weekliturgie mag 
voortaan de voetwassing doorgaan onder de avondmis van Wit- 
te Donderdag na het evangelie. Hiermee zal de voetwassing 
langzamerhand in de parochiekerken meer in gebruik komen. 
Wanneer een goede katechese over de diepere zin van deze 
ceremonie voorafgaat, dan zal zij de gelovigen existentieel iets 
van het diepere wezen van het christendom doen ervaren, nl. 
dat de Kerk op de eerste plaats liefdegemeenschap is en dat alle 
ambt in haar, heel bijzonder het priesterlijke, slechts bediening 
en dienst betekent. 
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| GOEDE VRIJDAG | 


DE KONINKLIJKE GESTALTE VAN DE 
LIJDENDE DIENAAR VAN JAHWEH 


volgens het vierde evangelie 
DOOR PROF. DR. A. VERGOTE. pr. 


HET VIERDE EVANGELIE IS EEN BEZINNING OP DE DIEPSTE EN LAATSTE 
betekenis van de menswording van het Woord. Vanuit één cen- 
traal mysterie wordt de verschijning van Christus belicht: zijn 
leven, sterven en verrijzenis, zijn woorden en „tekens, het ge- 
loof van de leerlingen en het ongeloof van de „wereld. Dit cen- 
trale mysterie wordt in de Proloog aangekondigd: „.... wij 
hebben zijn glorie aanschouwd, een glorie als van de Eengebo- 
rene uit de Vader (1, 14). Ook op het kruis heeft Joannes die 
glorie aanschouwd. Wel wordt Christus bij de aanvang van het 
evangelie aangeduid als het Lam Gods (1, 29 en 36), wat een 
verwijzing is naar de lijdende dienaar van Jahweh (Ìsaias, 53), 
maar Joannes ziet in feite doorlopend het kruis als een mysterie 
van verheerlijking, op zichzelf reeds nog vóór de verrijzenis. Wij 
zullen dit kort bewijzen, en de zin verduidelijken van die enigs- 
zins bevreemdende zienswijze. 
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Aan Nathanaël, één van de eerste leerlingen, een echte en gelo- 
vige Jood, liet Christus een glimp zien van zijn bovenaardse 
natuur (1, 48). Maar dit tekenwonder was enkel bedoeld als 
een signaal, een soort profetie met de daad. Onmiddellijk kop- 
pelt Christus aan die openbaring een verwijzing vast naar het 
grote, het definitieve ogenblik, waarop de mensen zullen zien 
hoe de engelen, de koninklijke hofhouding van God, de Chris- 
tus zullen omgeven: het ogenblik van zijn duidelijke zelfopen- 
baring als de eniggeboren Zoon Gods: „Voorwaar, voorwaar, 
Ik zeg u: Gij zult de hemel geopend zien, en de engelen Gods 
zien opstijgen en nederdalen over de Mensenzoon'’ (1, 51). 
Die verwijzing naar de volle heerlijkheidsopenbaring, bij de aan- 
vang gesteld, komt in het evangelie voortdurend terug. In Cana, 
bij zijn eerste echt mirakel, spreekt Christus van „Zijn uur’, het 
is er nog niet, en zoals bij Nathanaël, is het kleine heimelijke 
teken van de verandering van water in wijn maar een voorteken. 
Naar „Zijn uur gaat Christus’ bestendige bekommernis uit, en 
veel woorden en werken bedoelen de ogen van de leerlingen op 
dit laatste uur te richten. Want „wanneer Ik van de aarde om- 
hoog ben geheven, zal Ik allen tot mij trekken" (XII, 32). Met 
zijn lijden begint zijn kruisweg, zeggen wij. Met zijn lijden be- 
gint, volgens Christus’ bedoeling in het vierde evangelie, zijn 
verheerlijking. Wanneer Hij, na de voetwassing en het heen- 
lopen van Judas, zijn afscheidsreden gaat uitspreken tot de leer- 
lingen, dan ligt over Hem reeds de glans van de verheerlijking. 
Hij spreekt niet als de Ecce Homo, met het spottende paars om- 
hangen, en het gelaat verkrampt van de pijn. Hij spreekt als 
ware Hij reeds de verrezene, de Heer die Paulus op de Damas- 
cusweg neerbliksemen zal door de manifestatie van Gods heer- 
lijkheid, die nu de zijne geworden is: „Nu wordt de Mensen- 
zoon verheerlijkt, en God wordt verheerlijkt in Hem” (XIII, 
31). (Bemerk de tegenwoordige tijd). 

De tijdsmomenten van dood en verheerlijking liggen bij Paulus 
uiteen. Christus moet eerst de dieptegang van het lijden en de 
ontlediging van het kruis doormaken, om dan door de Vader 
omwille van zijn kruisgehoorzaamheid te worden gesteld aan de 
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rechterhand van de Vader. Bij Joannes worden die momenten 
in elkaar geschoven: bij het begin van zijn lijden verschijnt 
Christus reeds als de Zoon Gods, die de sluier van de menselijke 
gedaante heeft afgelegd, en reeds duidelijk laat uitstralen welke 
goddelijke macht in Hem woont. Hij spreekt niet meer in para- 
bels, en drukt zich niet meer uit in nooit helemaal doorzichtige 
tekenwonderen, zoals tijdens zijn leven (XVI, 29 v.). Hij 
spreekt nu duidelijke taal en verschijnt manifest als de eengebo- 
ren Zoon Gods. 

Het kruis in het vierde evangelie is een troon geworden. Chris- 
tus hangt er, aangesteld als de koning der Joden. Zoals vóór 
hem andere ongelovigen, heeft Pilatus onbewust een profetische 
uitspraak uitgebracht, toen hij het opschrift op het kruis liet aan- 
brengen (XIX, 19-22). En de andere details van het kruisi- 
gingstafereel duiden eveneens op die heerlijkheidssituatie waar- 
in Christus zich reeds bevindt. Hém wordt het lot van de twee 
boeven tussen wie hij hangt bespaard: zijn beenderen worden 
niet gebroken (XIX, 31-33). Het woord van de psalmist gaat 
daarmee in vervulling, toen hij in dit gebaar de bijzondere be- 
scherming van God voor zijn dienaar vooruitzag (v. 35, citaat 
Ps. 34, 21). De wederopwekking uit de doden was voor de eer- 
ste christenen de uitwerking van de uitzonderlijke bescherming 
van de Vader voor zijn „Kind, zijn „Dienaar (Act. 3, 13-15). 
Die beschermende voorzienigheid ziet Joannes nu reeds rusten 
op de gekruisigde. Hoewel zonder gedaante noch vorm is Hij 
zichtbaar reeds de bevoorrechte, door God in zijn lichaam be- 
schermd. In zijn lichamelijke ongeschondenheid erkennen wij 
dat God Hem voor de verrijzenis voorbestemt. De glorie van de 
verrijzenis ligt dus reeds op zijn lijdelijk lichaam. 

Ook in de lanssteek, waarin wij gewoonlijk de dodelijke haat 
van de zonde zien, herkent Joannes eveneens een verrassend 
teken van die voor ons enigszins voortijdige verheerlijking. Op 
het ogenblik dat de Joden Christus met de lans laten doorste- 
ken, tekenen zij hun eigen veroordeling; zoals vroeger de hoge- 
priester Kaïfas (XI, 41-52) en Pilatus (XIX, 19-22) erkennen 
zij nu ook onbewust Christus’ koningschap, en veroordelen zij 
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hun eigen ongeloof. Want bij het doorsteken van de Heer kijken 
zij naar Hem op. En die blik naar de Koning, verheven op de 
kruistroon, is een feitelijke hoewel ongewilde erkenning van zijn 
goddelijke majesteit. Aan de Joden ontgaat de betekenis van dit 
gebeuren. De evangelist Joannes was echter bij machte de diepe 
mystische betekenis van de lanssteek te begrijpen, omdat hij, als 
een echt gelovige Jood het zag in het licht van de H. Schrift. In 
een visioen had de profeet Zacharias dit tafereel voorafge- 
schouwd, en er de verheerlijking in erkend, ten aanzien van de 
Joden, van degene die ze eerst hadden uitgestoten en met een 
lans doorboord (XIX, 34-37). Zacharias wist immers dat de 
Joden opkijken zouden naar de doorstokene. En dit opkijken 
betekende voor hen de deelachtigheid aan een evidente openba- 
ring: zij zouden zien, met eigen ogen, en gedwongen zijn de 
macht te erkennen van hun martelaar. Wanneer Joannes dan de 
lanssteek ziet, beseft hij dat op dit ogenblik de profetie van Za- 
charias in vervulling gaat. Heel het leven van de Mensenzoon is 
een vervulling van de Schrift, vooral de lijdensweg en de kruisi- 
ging. Nu echter is de evangelist aanwezig bij het hoogtepunt, 
waarheen trouwens Christus zelf de weerspannige Joden twee- 
maal had verwezen (VI, 62; VIII, 21). Nu hebben de Joden 
Hem doorstoken, maar nu kijken zij ook naar Hem op: door hem 
op het kruis te verheffen, hebben zij Hem ook verheven op een 
koninklijke troon, en vertonen zij Hem aan de wereld als de 
Zoon van God. Daarmede voltrekken zij zelf hun eigen vonnis. 


Voor de moderne christen lijkt die kruistheologie op het eerste 
gezicht zonderling. Joannes was echter veel minder rationalis- 
tisch gevormd dan wij. Hij verstond nog de taal der symbolen, 
en kon, zoals een dichter, echter de uiterlijke gedaanten de ware 
werkelijkheid lezen. Trouwens, waren niet al Christus’ woorden 
en werken symbolen geweest? Joannes heeft Hem gezien, ge- 
hoord, gevoeld, getast.... (I Jo. 1, 1). In al Christus’ woorden 
en gebaren schemerde door, dat Hij van een andere wereld was, 
en niet van deze aarde. Zijn verschijning was essentieel symbo- 
lisch: in menselijke gedaante moest Hij het bovenmenselijke van 
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zijn goddelijke glorie meedelen. Daarom heeft Hij steeds in pa- 
rabels gesproken. Zijn kruisverheffing is dan opnieuw een te- 
ken, een symbool, maar nu zó manifest, zó onloochenbaar dui- 
delijk, dat het niet meer een parabel mag genoemd worden, maar 
een open woord. Bij de kruisiging immers wordt Christus ver- 
heven, van de aarde weg, naar de hemel toe. Hij wordt opgehe- 
ven naar de hemel die de zijne is, de hemel van de bovenaardse 
God. Duidelijker kan zijn oorsprong en bestemming wel niet 
bevestigd worden: Hij gaat naar de hemel toe, omdat Hij er uit 
afkomstig is en er toe hoort (III, 13-15). 

Die goddelijke glorie te verkondigen was het centrale mysterie 
van de menswording (Il, 14). Zijn dood voltooit dit openba- 
ringsmysterie; Hij is immers het begin van de opgang, van de 
aarde weg, naar de Vader toe, bij Wie Hij, als de eniggeborene 
thuis hoort. En de gehele ongelovige wereld is gedwongen te 
erkennen, dat de dood van Christus die opgang is, die door de 
verrijzenis en de hemelvaart zal voltooid worden. 

De evangelist was van dit uitzonderlijk openbaringsmysterie de 
ooggetuige. Daarom verkondigt hij het ons, opdat ook wij, deel- 
achtig aan wat hij aanschouwd heeft, zouden kunnen geloven, 
d.i. naar de gekruisigde opkijken, en Hem zien tronen boven de 
aarde, omgeven door de beschermende Voorzienigheid, aan 
allen ten toon gesteld als de Heer, de eengeboren Zoon die van 
de Vader komt en bij de Vader is. Dank aan Joannes kunnen 
ook wij onder het kruis gaan staan, met het diepe besef van de 
machtige aantrekkingskracht die daar van de Meester uitgaat. 
En van uit die ultieme openbaring kunnen wij dan op het aardse 
leven van de Meester terugblikken, en het nieuw begrijpen. Het 
licht van de verheven Christus straalt terug op zijn voorgaande 
woorden en gebaren. Zo wordt onder het kruis het gebed gebo- 
ren waarbij alle christenen neerknielen: „Wij hebben zijn glorie 
aanschouwd, de glorie als van de Eengeboren Zoon van de 
Vader’. Onder het kruis zien wij boven de verheven Christus 
de hemel opengaan, en weten wij dat ook Nathanaël niet ver- 
geefs geloofd heeft. 

Christus was echt mens, en Hij heeft geleden zoals geen ander 
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mens. Op Goede Vrijdag kunnen wij de prijs van onze zonden 
zien. Maar geleid door de vierde evangelist, kunnen wij onze 
rouw eens vergeten, en bij het kruis neerknielen en de goddelijke 
gestalte aanbidden van de koninklijk-verheven Mensenzoon. 
Wanneer de priester het Ecce Lignum aanheft in de namiddag- 
dienst, dan kunnen wij bidden met Joannes: Wij hebben waar- 
lijk gezien dat die vernederde is de Zoon van de levende God, 
en wij weten het nu, en getuigen het aanbiddend. 
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| PAASNACHT | 


De grote ommekeer 


in de Daasnacht 


door 


Dasch. van Kaathoven ©. Draem. 


IT IS DE:DAG, DIESDE 
HEER HEEFT: GES 
B MAAKT — HAEC 


DIES QUAM EFECIT 
Dominus’, zo luidt een van de vele 
jubelkreten, die de Pasen-vieren- 
de Kerk uitstoot. Lang voordat ik 
begreep wat Pasen eigenlijk is, be- 
gon mijn hart bij het horen van dit 
lied sneller te kloppen. De blijd- 
schap der Kerk is op deze dag zo 
aanstekelijk. Men gaat met Haar 
meezingen, zelfs als men het volle 
motief van haar vreugde niet be- 
seft. 
Pasen is inderdaad het hart van 
het christendom. Pasen alleen is 
een geheel kerkelijk jaar waard. 
Maar we moeten niet alleen mee- 
zingen met de jubelende Kerk. Het 
is van zeer groot belang, dat we 
allen werkelijk beseffen, waarom 
de Kerk op deze dag haar hoogste 


lied zingt. We moeten niet slechts de alleluia's meezingen, maar 
het alleluia moet uit onszelf opwellen. De Kerk is immers niet 
iets buiten ons; de Kerk zijn wijzelf. En als al de leden der Kerk 
niet meer zouden weten wat Pasen is, dan zijn we op weg naar 
de dood van het paasfeest. En dat zou de dood van het chris- 


tendom zijn. 
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Bij de decreten over de vernieuwde paasnachtviering en de ver- 
nieuwde goede-week-liturgie hebben zeer velen, ook officiële 
instanties opgemerkt, dat deze vernieuwing geen aangelegen- 
heid was aan de buitenkant van ons geloof. Geen kwestie van 
vormen. Integendeel: het is een hart-operatie genoemd. Het was 
een zaak van de eerste orde voor de zielzorg. Het is de gevoelige 
plek, de centrale motor voor heel de christelijke vitaliteit, waar- 
aan hier is gewerkt. Het meest tragische in heel het christelijk 
leven was, dat men geen paasbesef meer had. Door de nieuwe 
liturgie van goede week en paasnacht moet het verrijzenisbe- 
wustzijn weer worden levendig gemaakt in het hele christen- 
volk. De Kerk wil haar kinderen weer Pasen doen vieren. Dan 
zullen ze ook weer Pasen ondergaan. Het is een aanwijzing, dat 
ook het christenvolk tenslotte niet leeft uit bestudeerde waarhe- 
den, uit verstandelijk begrepen leerstukken. Het leven, de mys- 
tiek moet vooral komen van de sacrale handeling, waaraan allen 
als één gemeenschap levendig deelnemen. Het christelijk levens- 
besef wordt voorzeker gevoed door de verrijzenis aan de chris- 
tenen uit te leggen. Maar oneindig veel meer door hen de ver- 
rijzenis te doen vieren. 


Pasen is een naam, die nog slechts weinigen begrepen. Het was 
nog slechts klank, geen begrip meer. Als men de naam begrijpt, 
is men op weg om het mysterie te begrijpen. Pasen heeft, zoals 
heel het christendom, zijn wortels in het oude verbond. Vooral 
met betrekking tot Pasen is het uitermate belangrijk te weten, 
dat het christendom zijn ontwerp, zijn plan-tekening heeft ge- 
had in de dingen, die God met zijn eerste volk, de Israëlieten, 
heeft gedaan. De gebeurtenissen aan Israël waren een schaduw, | 
een ontwerp, een voorstudie’ van de dingen der toekomst. 
Men kan het ook zo zeggen: de eerste les over Pasen gaf God 
in de geschiedenis van Israël. Wie deze les heeft gevolgd in de 
school van God zal ook het vervolg kunnen begrijpen, de twee- 
de les, die gegeven wordt bij de dood en verrijzenis van Chris- 
tus. Wij zijn tegenwoordig vaak als leerlingen, die het „basis- 
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onderwijs’ willen overslaan en onmiddellijk in de bank willen 
zitten voor middelbare studie. 

Het woord „Pasen komen we tegen in de tweede lezing van 
Goede Vrijdag. Daar wordt de geschiedenis van het paaslam 
verteld, dat de Israëlieten moesten slachten en eten op de voor- 
avond van hun bevrijding uit Egypte. Aan het einde van de 
lezing horen we het volgende: „En gij moet het eten op de vol- 
gende wijze: gij moet uw lendenen omgord houden en schoeisel 
aan de voeten, de stok in de hand en gij moet eten in haast, want 
het is Pasen (Phase, transitus, overgang, voorbijgang) van de 
Heer". Het aangehaalde stukje zal wel voldoende zijn, om de 
hele geschiedenis van die dagen in uw herinnering wakker te 
roepen. De Israëlieten waren door Josef, de zoon van Jacob, in 
Egypte gekomen. Ze waren uitgegroeid tot een volk. Intussen 
was de Egyptische gastvrijheid verkeerd in tirannieke behan- 
deling: de Israëlieten waren de slaven, die voor karig voedsel en 
veel stokslagen harde dwangarbeid moesten verrichten. Maar 
nu was het uur aangebroken, waarop de Heer zelf, die grote 
plannen had met het volk van zijn uitverkiezing, zou ingrijpen. 
De voorschriften omtrent het paaslam waren de directe inlei- 
ding. Met het bloed van het op bevel van God geslachte lam 
moesten de Israëlieten een teken maken op de deurposten van 
hun woningen. In de avond moesten de families zich verzamelen 
en het lam eten: niemand mocht afwezig zijn, de hele familie 
moest bijeen komen, zodat men op het eerste teken samen kon 
vertrekken. Daarom zou men ook blijven staan, in reiskleding: 
de gordel om, geschoeid, haastig. Klaar om op tocht te gaan. En 
op dat ogenblik vond de fransitus, het Pasen van God plaats. 
Het is een woord met dubbele betekenis. Op de eerste plaats 
betekent het, dat God zelf tussen zijn volk door zal gaan. Pasen 
betekent dus „doorgang ”. Hij zelf zal de verlossing bewerken, 
met machtige hand en sterke arm, van het volk, dat Hij uitver- 
koos tot het zijn. En dit houdt meteen in de vernietiging van de 
vijand: God zelf zal bij zijn doorgang de tiran verslaan. Door- 
gang van God om zijn eigen volk te verlossen, de slavendrijvers 
echter te ontwapenen: dat is de eerste betekenis van „phase. 
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Maar er is nog een tweede betekenis, die wij gewoonlijk met 
„overgang weergeven. Bedoeld is de „overgang van slavernij 
naar vrijheid, van onderdrukte, gekwelde dienstbaarheid tot vrij 
en machtig volk, dat in zijn eigen land woont en leeft onder 
Gods eigen beschermende souvereiniteit. Doorgang van God en 
overgang van knechtschap naar vrijheid. Dat is de grondbete- 
kenis van Pasen. 

In de gebeurtenis lag een profetie. Een profetie niet in woorden, 
maar in feiten. Elk jaar opnieuw moesten de Israëlieten nog 
weer eens doen, wat ze gedaan hadden op de avond voor het 
eerste phase, voor het eerste pasen. Jaarlijks moesten ze een lam 
slachten en het eten. Daarbij moest opnieuw heel de familie bij- 
een zijn, moest men opnieuw de reiskleding aantrekken en haas- 
tig eten: klaar om te vertrekken. Deze imitatie van de eerste 
paas-avond was bedoeld als een herinnering. Het was een ge- 
dachtenis van de eerste bevrijding. Maar het was ook een teken 
van verwachting. Elke keer moest men opnieuw gereed zijn om 
op tocht te gaan. Want eens zou er een nieuwe doorgang van 
God en een nieuwe ommekeer, bevrijding, overgang, een nieuw 
Pasen komen. God zelf zou opnieuw komen door de komst van 
Zijn Zoon en dan de grote overgang bewerken van slavernij 
naar vrijheid: dan zou het Godsvolk bij uitstek, het Israël Gods 
worden geconstitueerd. 

Christus zelf laat zijn dood en verrijzenis samenvallen met de 
gedachtenis-viering van het oude phase. Het was het uur der 
vervulling. Nu komt het echte Pasen. De grote bevrijding ge- 
beurt met zijn dood en verrijzenis: doorgang Gods onder de 
mensen, overgang naar de vrijheid, het leven, de genade, het 
beloofde land dat de hemel is. Nu wordt het eigenlijke Jerusalem 
gesticht. Nu wordt het echte paas-maal voor de eerste maal ge- 
vierd, op de avond voor zijn lijden. 

De Kerk van Christus verkondigt in de paasnachtviering zeer 
duidelijk haar geloof, dat ons Pasen werkelijk de vervulling van 
het oude pasen is. U kent de zin uit het „Exsultet”, het lied op 
de paaskaars: „Dit zijn immers de paasfeesten, waarop het echte 
Lam wordt gedood, met wiens Bloed de deurposten (zintuigen) 
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der gelovigen worden geheiligd”. Het eerste lam was maar een 
beeld, een profetie. Christus is het echte, het werkelijke paaslam. 
Door de dood en verrijzenis van Jesus Christus geschiedt de 
werkelijke overgang, de echte doortocht die God met de tocht 
door de Rode Zee slechts profetisch aanwees: „Dit is de nacht, 
waarin Gij eens onze vaderen, de zonen van Israël (Jacob) na 
hun uitleiding uit Egypte droogvoets door de Rode Zee hebt 
doen gaan’. En nog op een andere plaats zingt het Exsultet: 
„Werkelijk zalig is deze nacht, die de Egyptenaren berooide, 
maar de Hebreeën rijk maakte”. En het gebed na de tweede 
lezing in de paasnacht zegt: „God, wij beseffen dat uw oude 
wondertekenen ook in onze tijd nog stralen’. 


Pasen is het feest van de grote overgang, van de fundamentele 
hernieuwing van het menselijk geslacht. Pasen is de ommekeer. 
En dat brengt ons tot een belangrijk begrip: Pasen is niet de 
dood van Christus en het is ook niet zijn verrijzenis. De kern 
van Pasen is juist de overgang van de ene, de slaven-toestand. 
naar de andere, naar de toestand van nieuwheid, vrijheid, licht, 
leven, genade, en wat al mooie namen we kunnen vinden. God 
ging niet slechts tussen de mensen door, maar Hij daalde af tot 
in het diepste van onze armzaligheid. De duivel had door zijn 
verleiding het hele mensengeslacht in de slaventoestand der 
zonde gebracht, die zichtbaar werd in de sterfelijkheid. Jesus 
Christus daalde af in onze sterfelijkheid, om wille van ons „werd 
Hij zonde” zoals Sint-Paulus zegt. Door zijn dood nu, legde Hij 
in zichzelf dat leven van heel het mensdom af, waarin de duivel 
door de zonde de dood had binnengebracht. Hij ontnam de dui- 
vel daarmee zijn prooi. Dit was het voorbereidend werk: de ver- 
nietiging van de vijand en het wegvoeren uit de slavernij. Maar 
nu moest het leven nog worden hersteld, het mensdom nog wor- 
den gemaakt tot Gods eigen volk der genade. En dat gebeurde 
door zijn verrijzenis. Als de Eersteling stond Christus uit de 
dood op en vestigde in Zich voor het gehele mensdom een nieu- 
we vitaliteit: een nieuwe levenslijn begon, de grondslag voor een 
volkomen nieuw volk was gelegd. Op de verrijzenismorgen be- 
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traden wij in Christus de andere zijde, de oever van de vrijheid. 
Door zijn dood werd onze slaventoestand overwonnen. Door 
zijn verrijzenis werden wij in de nieuwe toestand van begena- 
digd Godsvolk geplaatst. Pasen is de overgang van de éne toe- 
stand naar de andere. En dat vieren we in de Paasnacht: dit is 
het moment van de fundamentele ommekeer. 

Als een lichtbaken staat in deze nacht de paas-kaars opgesteld 
temidden der christelijke gemeenschap. Het is de zichtbaar-ma- 
king van Christus zelf, in wie het grondproces van de overgang 
van dood naar leven plaats had. En terwijl het stoffelijk licht der 
kaars ons in staat stelt de heilige boeken te lezen, waarin de 
paas-profetieën staan opgetekend, stelt Christus ons in staat de 
zin ervan te begrijpen; in zijn dood en verrijzenis gaat ons een 
licht op en krijgen we oog voor het grote mysterie dat God zelf 
in Christus aan ons voltrok. In zijn licht begrijpen we de Schrif- 
ten. Wat duister was is door Christus licht geworden en de pro- 
fetie werd waarheid. 

Na het herstel van de paasnacht zal een pedagogie nodig zijn, 
die aan volk en jeugd weer een paas-mentaliteit terug geeft, een 
besef van de nieuwheid waarin de mensheid door de grote over- 
gang is gebracht en waaraan wij, uitverkorenen, steeds weer 
deelachtig worden. Wij moeten een levensgevoel verwerven, 
waarin de volgende zin van het Exsultet een normale ontboeze- 
ming wordt: „De heiligheid van deze nacht drijft de misdaad op 
de vlucht en wast de zonde af. Aan de zondaars geeft hij de 
onschuld, aan de bedroefden de vreugde terug. Hij verdrijft de 
haat, schept eendracht en onderwerpt de tirannie’. 
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LE SYMBOLISME 
DE AGENOUILLEMENT 


par Hélène Lubienska de Lenval 


Het geknield zijn is de boete-houding 
eigen aan de vastentijd. Wij verzochten 
de bekende Franse Paedagoge over de 
PB symboliek van deze houding te schrijven. 
Om de aantrekkelijke frisheid van dit 
artikel geen geweld aan te doen, bieden 
wij het onze lezers aan in zijn oorspron- 
kelijke taal. 


SD les relations de l homme 


avec Dieu, la Liturgie, comme la Bible, attachait une importance 
primordiale à la posture du corps. Pour saisir le sens profond 
des attitudes liturgiques, il est nécessaire de tenir présents à 
lenfant les événements vécus (Erlebnisse) des hommes de la 
„Bible. 
_ Dès le chapitre 17 de la Genèse nous rencontrons une indication 
d'attitude liturgique, 
„Lorsque Abraham fut âgé de 89 ans, le Seigneur lui appa- 
rut et lui dit: Je suis le Dieu Tout-Puissant. Marche devant 
ma face et sois intègre. J'établirai mon alliance entre moi et 
toi et je te multiplierai à linfini. Abraham tomba sur sa face 
et Dieu lui parla”’ (Gn. 17,1). 
Suit le contract solennel, dont l'écrivain inspiré termine la rela- 
tion par cette phrase: 
„Lorsqu'il eut achevé de lui parler, Dieu s'éleva au-dessus 
d'Abraham” (Gn. 17, 22). 
Avec le Père des croyants, toute sa descendance charnelle et 
spirituelle aura recours à la même image spatiale. 
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Dieu est d'en haut, l'homme est d'en bas. Le quatrième Evangile 
y appuie avec insistance. 
„Celui qui est d'en haut est au-dessus de tous”, dit le Bap- 
Esten To 3531): 
„Moi, je suis d'en haut, vous, vous êtes d'en bas”, dit Jésus 
Christ (Jo. 8, 23). 
Dès lors, s'abaisser, adhérer au sol, c'est pour l'homme se tenir à 
sa place devant Dieu. C'est montrer qu'il garde vivante dans la 
mémoire son origine et sa dépendance du Créateur. 
„Le Seigneur Dieu forma l'homme de la poussière de la 
terre; souf}la dans ses narines un souffle de vie et homme 
devint un êfre vivant” (Gn. 2,7). 
Quand il voudra plaider la cause de Sodome, Abraham dira avec 
la lucidité du voyant et non sans une certaine habileté: 
„Voici, j'ai osé parler au Seigneur, moi qui ne suis que cen- 
dre et poudre” (Gn. 18, 27). 
Référant identiquement les mêmes termes, Job dira après la 
vision du Très-Haut: 
„Mes oreilles avaient entendu parler de toi 
Mais maintenant mes yeux tont vu 
C'est pourquoi je me repens et je m'humilie 
dans la poussière et dans la cendre” (Job 42, 5). 
Lorsqu'il est intérieurement illuminé: par la Présence de Dieu, 
homme tombe sur le sol en un geste spontané qui exprime la 
connaissance subite de son néant. Mais comme le geste non seu- 
lement traduit l'attitude intérieure, mais aussi le provoque, lors- 
qu'il désire retrouver la Présence de Dieu, homme, volontaire- 
ment, s'abaisse, s'humilie et se prosterne. C'est pourquoi Jérémie 
dit dans les Lamentations: 
„Ilest bon d'attendre dans le silence le salut de Dieu. 
lest bon pour homme de porter le joug dans sa jeunesse. 
Il se tiendra solitaire et silencieux, 
Parce que le Seigneur le lui impose. 
Ïl mettra sa bouche dans la poussière” (Lam. 3, 26). 
Et le Psalmiste lui donne cette assurance: 
„Le Seigneur est proche de ceux qui ont le coeur brisé 


129 


Il sauve les esprits humiliés’”- (Ps. 34, 19). 
Nourris de Tradition Biblique, les contemporains de Jésus avai- 
ent l'habitude de prier prosternés aux jours de pénitence au 
cours de cérémonies solennelles. Ainsi est-il raconté dans le livre 
d'Esdras, comment le peuple rassemblé sur la place devant la 
Porte des Eaux écoute la lecture: 

„Puis tous s’inclinèrent et se prosternêrent devant le Seig- 

neur, le visage contre terre”” (Neh. 8, 6). 
Chacun faisait de même dans ses prières, prières aux jours d'an- 
goisse, de détresse ou de saisissement. Ainsi avait fait Josué 
après une défaite (Jos. 7, 6), David quand son enfant était mou- 
rant (2 Sm. 12, 17), Esdras en apprenant de tristes nouvelles 
(Esd. 10, 1), Judith dans Béthulie assiégée (Jdt. 9, 1), ou encore 
Monué, quand le jeune homme inconnu se fit connaître comme 
ange de Dieu (Juges 13, 20). A leur tour, saisis de stupeur de- 
vant la révélation subite de l'identité divine de Rabbi Yeschuah, 
ils mettaient le front dans la poussière. Tel l'aveugle né. 

‚‚Jésus ayant rencontré, lui dit: crois tu au Fils de Dieu? 

Il répondit: Qui est-il Seigneur, afin que je croie en lui? 

Tu las vu, dit Jésus, et celui qui te parle, c'est lui. 

Et il dit: Je crois Seigneur. Et il se prosterna devant lui’ 

(Jo. 9, 38). 
Venu pour accomplir, non pour annules 1 Ecriture, Jésus a voulu 
adopter les usages du Peuple Elu, éduqué par Dieu. Il a prié 
comme ses ancêtres selon la chair, faisant siennes leurs attitudes, 
leurs gestes, leurs comportements. A la synagogue de Caphar- 
naüm, il s'est levé pour lire le texte d'Isaïe et il s'est assis pour le 
commenter (Lk. 4, 17). Il priait debout, les mains levées, selon 
l'usage auquel il fait allusion dans Marc. (11, 25): 

„Lorsque vous vous mettez debout pour prier’. 
Mais à l'heure suprême où il allait se livrer aux bourreaux, quand 
il se mit en prière à Getsémanie 

‚Il tomba à genoux ’, 
selon expression mitigée de Saint Luc (22, 42) qui ose dire seu- 
lement la moitié de la vérité. Saint Mathieu et Saint Marc disent 
crûüment: 
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„Il se jeta sur sa face” (Mt. 26, 39), 

„Il se jeta contre terre” (Mc. 14, 33). 
L'agenouillement, en effet est un geste incomplet. Normalement 
il prépare la prosternation. Restér à genoux, à strictement par- 
ler, n'a pas de sens. Du moment qu'on lève la tête c'est le corps 
entier qu'on devrait tendre vers le haut en se mettant debout. 
Telle est la tradition biblique conservée dans les Liturgies orien- 
tales. Celles-ci ne connaisaient que des attitudes stables: debout, 
le regard au ciel, ou à genoux, le front à terre. 
À ces attitudes viennent s'ajouter des gestes fugitifs. Ainsi 
homme prosterné peut-il se frapper la poitrine ou baiser la 
terre; homme peut-il lever les mains ou les poser croisées sur les 
épaules. Il peut aussi faire une inclination de la tête ou du tronc. 
La génuflexion, telle qu'elle a été adoptée par la Liturgie romai- 
ne à la place de l'inclination, ne me semble pas avoir une origine 
biblique et liturgique mais chevaleresque. Elle s'est imposée tar- 
divement, au XIVième siècle et non universellement. Les Char- 
treux par ce, continuent à lignorer. C'est que la Liturgie cartu- 
sienne na pas subi modification depuis l'an 1000 et elle pourrait 
bien présenter une installation historique du septième siècle. 
Pour quelle raison la génuflexion a-t-elle remplacé la prosterna- 
tion et l'inclination? Les historiens de la Liturgie, plus préoccu- 
pés des textes que des attitudes ne le disent pas. (Du moins je 
l'ignore). N'est-on pas en droit de supposer que c'est à cause de 
larmure? Non pas que le célébrant montât à lautel revêtu de 
ferraille, mais le chevalier étant devenu le modèle de la courtoisie 
on imitait ses fagons de faire. Or, incapable de se prosterner ou 
de s'incliner, il pouvait plier le genou ou joindre les mains. C'est 
le geste tel que faisait le vassal devant son souverain et il s'est 
conservé intact dans la Liturgie anglaise du couronnement, la- 
quelle est calquée sur celle de Saint Louis. Simples conjectures, 
évidemment, que m'a inspirées la génuflexion particulièrement 
raide propre au rite lyonnais. 
Génuflexion et mains jointes, devenues symbole de la prière par 
excellence en Occident, font toujours figure de nouveaux rites 
dans la Liturgie, si bien qu'aux moments les plus solennels ils 
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cèdent le pas à l'usage ancien. Ainsi le Vendredi Saint, pour 
l'adoration de la croix ce n'est pas d'une génuflexion, c'est bien 
d'une prosternation qu'il s'agit. Ainsi au Canon de la messe les 
mains du célébrant ne sont pas jointes, comme dans les prières 
au bas de l'autel, elles sont étendues. 

Il importe de connaître l origine du geste liturgique pour adopter 
pleinement l attitude intérieure qu'il traduit. Comme nousl avons 
vu dans les textes bibliques, la prosternation et son ébauche in- 
complète, l'agenouillement expriment la stupeur, la crainte, l'hu- 
miliation, le repentir, limploration, attitudes d'âme propres aux 
pénitents, soit qu'ils s'approchent du sacrament de Pénitence, 
soit qu'ils s'y préparent pendant le Carême. 

Telle est en effet la tradition ecclésiale d'Orient où les églises ne 
sont pas encombrées de meubles: bancs, chaises, prie-Dieu (vé- 
ritables perchoirs en Belgique) et confessionnaux. Si clergé et 
fidèles prient généralement debout en s'inclinant par instants, ils 
font en Carême des prosternations impressionnantes. Au cours 
de la messe des Présanctifiés qui se célèbre alors deux fois par 
semaine (dite improprement liturgie de Grégoire Pape), après 
être restés debout environ une demi-heure, célébrant et peuple 
font neuf prosternations consécutives, se relevant chaque fois et 
retombant à genoux pour frapper le front à terre. On se remet 
debout pour une seconde demi-heure, on refait des prosternati- 
ons et ainsi de suite. Comment, dans cette alternance ne pas 
admirer la sagesse de 1 Eglise, soucieuse du „frère âne'’ pour qui 
limmobilité prolongée est supplice? 

Parmi les particularités de la tradition byzantine slave il faut 
noter la solennité de l'entrée en Carême. Clergé et fidèles se 
prosternent ensemble pour demander pardon à Dieu de l avoir 
offensé. 

Après quoi les prêtres se donnent laccolade à genoux. Cette 
attitude a complètement disparu chez nous, et cependant elle 
devait encore être courante au Moyen Age, et nous l'avons tous 
vu en peinture dans le Paradis de Fra Angelico 

La prosternation habituelle, courante, consiste à se tenir à ge- 
noux en inclinant la tête jusqu au sol. Cependant il en existe des 
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variantes. Les Chartreux se recroquevillent d'un côté appuyés 
sur le coude; les Dominicains s'étendent de tout leur long sur le 
côté droit, en posant la tête sur le bras replié. Ils appellent cette 
posture „La Vénia”. Ils font la Vénia au choeur pendant la 
messe conventuelle et à Complies, au chapitre des coulpes, avant 
la confession et en tous lieux quand le supérieur l'impose. 

Dans une église de Byzantins j'ai vu une prosternation si spon- 
tanée, si éloquente, quelle a fait revivre devant mes yeux une 
scène de l'Evangile. Le prêtre s'était assis dans le sanctuaire, sur 
une chaise basse, tourné vers lautel, pour entendre la confes- 
sion. Une femme s'approcha par derrière, se mit à genoux à côté 
du prêtre, elle aussi, le visage tourné vers l'autel. Ils ne pouvai- 
ent pas se regarder. L'accusation terminée, la femme s'inclina si 
bas, que pour un peu elle aurait pu baiser les pieds du prêtre. 
C'était le geste de la Madeleine chez Simon le Pharisien. Elle 
s'était faufilée „par derrière” pour arroser de ses larmes les pieds 
de Jésus. 

Il est impossible, sans en faire expérience, d'apprécier toute la 
valeur de la prière corporelle. Dès qu'on a vaincu le respect hu- 
main on y prend goût, car elle est un facteur puissant de recueil- 
lement. „Je ne peux plus prier activement , me confiait une de 
mes élèves, religieuse et des enfants de tout âge me disent spon- 
tanément: „Quand on participe à la messe en bayant on ne peut 
pas penser à autre chose’. 
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GEDACHTEN | 
VOOR EEN PASCHA-KATECHESE 


door HRGEWe vedaVegtapr 


PasEN IS HET MIDDELPUNT 
van het liturgisch jaar. Het is het feest bij uitstek, waarin het 
gehele christendom besloten ligt. Het epistel van de paasnacht 
vat het in enkele woorden samen: „Zo gij met Christus verrezen 
zijt, streeft dan ook naar de dingen van boven, waar Christus is 
gezeten aan de rechterhand van God. Hebt smaak in de dingen 
van boven, niet in het aardse. Want gij zijt gestorven en uw 
leven is met Christus verborgen in God. Wanneer Christus, die 
uw leven is, eenmaal zal verschijnen, dan zult ook gij met Hem 
verschijnen in heerlijkheid” (Kol. 3, 1-4). 

Nu men in onze tijd meer wil doorstoten naar de kern van het 
christendom, moeten wij vooral het paasfeest aangrijpen om de 
jeugd hun christendom steeds bewuster te maken. Door het wij- 
zen op de telkens weer terugkerende motieven in de liturgische 
paasviering zullen zij hun christelijke existentie dieper en per- 
soonlijker beleven. 

Paus Pius XII schrijft in zijn encycliek Divino afflante, dat 
„woorden en gebeurtenissen van het Oude Verbond door God 
zó zijn geregeld en beschikt, dat ze in het verleden op geestelijke 
wijze een voorbeduiding waren van wat geschieden zou in het 
Nieuwe Verbond der genade" (Eecl. Doc., no. 36). Hij geeft 
daarna de opdracht die betekenis naar voren te brengen, als 
bewezen is (in evangelie, apostolische geschriften, traditie en 
liturgie), dat God ze heeft bedoeld (el. no. 37). Herhaaldelijk 
nu vinden wij in de Bijbel, bij de Vaders en in de liturgie bij 
Christus’ mysteries een verwijzing naar het Joodse Pascha; het 
zijn allen herinneringen aan het boek Exodus. Omdat de voor- 
afbeelding de vervulling beter doet verstaan, zullen wij onze 
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katechese beginnen met 1, het Egyptisch Pascha, gevolgd door 
2. Christus’ Pascha. Wij vieren deze mysteries in 3. onze Paas- 
nachtwake en iedere dag in 4. de H. Mis. 


1. Het Egyptisch Pascha 


Ons woord Pasen, afgeleid van het Griekse Pascha — een oor- 
spronkelijk Aramees woord, — is het Hebreeuwse Pesach, dat 
„voorbijgaan ’ betekent. God ging immers de huizen, die ken- 
baar waren door het bloed aan de deur, voorbij zonder de eerst- 
geborenen te treffen. 

Het Pascha-gebeuren in Egypte is terug te vinden in Exodus 
12 en 13. De geschiedenis van Israël in Egypte is bekend; die 
tijd had door Gods providentie voor hen veel voordelen gehad: 
zij waren sterk geïsoleerd geweest (in Gessen) van de Egypte- 
naren, wat hun volkskarakter en godsdienst gunstig beïnvloed- 
de; toch weer niet zo dat zij verstoken bleven van de Egyptische 
cultuur zodat zij de belangrijkheid van wetten, versterkte steden 
en alles wat voor de organisatie van een volk nodig was, leerden 
kennen. De verdrukking had hen nauwer aaneengesloten. 

Bij het Egyptische Pascha wijzen wij vooral op het paaslam dat 
door zijn bloed op de deuren verlossing bracht van de dood door 
de verderfengel (Ex. 12, 13); het is een werkelijk offer (Ex. 12, 
27 en 34, 25); een ware offerspijs, die alleen gegeten mag wor- 
den door de Israëlieten en door anderen pas na de besnijdenis 
(Ex. 12, 43 en 48); ook mag er geen been van gebroken worden 
(Ex. 12, 45). In Jo. 19, 36 en 1 Kor. 5, 7 wordt dit paaslam dui- 
delijk bedoeld als typus van Christus. Hij brengt verlossing van 
de zonde, Hij is offer en offerspijs, Hij kan genuttigd worden 
alleen door leden der Kerk, door anderen pas na het doopsel, en 
ook bij Hem is geen been gebroken. 

Vergeet ook niet te wijzen op de wet betreffende het oude zuur- 
deeg dat uit het huis verwijderd moet worden (Ex. 12, 12-15). 
Het zuurdeeg had bij het oude Israël het aspect van bederf en 
onreinheid, vandaar de wet van ongedesemde broden, al heeft 
de haast van de uittocht hier ook iets mee te maken. Dit bederf- 
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aspect van zuurdeeg wordt door Paulus naar voren gebracht als 
duidelijke herinnering aan de wet uit Ex. 12 in 1 Kor. 5, 6-8: 
„Doet het oude zuurdeeg weg .... want ook ons Pascha is ge- 
slacht: en dat is Christus’, m.a.w. na de verlossing door Chris- 
tus moet 't oude zuurdeeg der zonde uit ons verdwenen blijven. 
Enkele maanden na de uittocht arriveren de Israëlieten bij de 
Sinaï waar het Verbond met God wordt gesloten. Tevens ont- 
vangt Israël daar zijn heiligdom en eredienst en zijn wetgeving 
(Ex. 19-34). Door dit Verbond — bilateraal tussen Israël en 
God, — met bloed bezegeld volgens het toenmalige gebruik bij 
nomaden — beide partijen werden met offerbloed besprenkeld, 
maar in plaats van God zelf zijn altaar — maakte God voor goed 
onderscheid tussen zijn uitverkoren volk en andere volkeren, die 
andere goden aanbaden. God maakt dit volk tot „een koninkrijk 
van priesters en een heilig volk” (Ex. 19, 6). Petrus past dit 
weer toe op de christenen (1 Petr. 2, 9). Zijn zij gehoorzaam 
aan God, dan „zal Ik uw God en gij zult mijn volk zijn” (Lv. 
26, 12). Vlgs Hebr. 9, 20 e.v. wordt er tussen de sluiting van dit 
Verbond en Christus’ Offer in het Nieuwe Verbond een duide- 
lijke parallel getrokken. Ook het Nieuwe Verbond wordt met 
offerbloed bezegeld op Calvarië. 


II. Christus’ Pascha en Avondmaal 


Als herinnering aan het Egyptische Pascha kregen de Joden 
van God de opdracht ieder jaar weer hun paaslam te slachten 
en een feestelijke paasmaaltijd te houden. 

In Christus’ tijd gebeurde dit als volgt: de huisvader moest het 
lam slachten waarvan het bloed werd uitgegoten tegen de voet 
van het brandofferaltaar van de tempel. (Duidelijk ziet men het 
slachten als een offer en het eten als een offermaal). Ongede- 
semde broden waren voorgeschreven met bittere kruiden als 
herinnering aan de snelle uittocht en de slavernij in Egypte. In 
Christus’ tijd stond er ook een kruik wijn op tafel om het geheel 
feestelijker te maken; in een gele kruik als herinnering aan de 
gele aarde waaruit hun voorvaderen gedwongen waren stenen 
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te bakken. Het gezin stond om de huisvader heen, die het grote 
Hallel, het dank- en jubellied inzette. Het paasmaal was een 
nationaal godsdienstig bevrijdingsfeest. Deze jaarlijkse paasvie- 
ring was duidelijk een feestelijke herinnering aan de bevrijding 
uit Egypte en tegelijk een offer en offermaal. 

De bevrijding uit Egypte was een voorafbeelding van onze ver- 
lossing van zonde en dood, wat Christus op Calvarië in vervul- 
ling heeft doen gaan. Het offer en offermaal heeft Hij ons ook 
gegeven in de Eucharistie als herinnering aan die bevrijding van 
zonde en dood. 

„Vurig heb Ik verlangd, eer Ik ga lijden, dit Paasmaal met u te 
eten. Want Ik zeg u dat Ik het niet meer zal eten" (Lk. 22, 15- 
16), zo sprak Christus bij het laatste Avondmaal dat Hij mee- 
maakte, maar ook bij dit laatste Paasmaal van het Oude Ver- 
bond. De oude heilsorde zou door zijn dood worden afgesloten 
en vervangen worden door een nieuw verbond en een nieuw 
volk en rijk. 

Op bovengenoemde wijze vierde Christus met zijn leerlingen het 
Paasmaal. Maar Hij deed er iets bijzonders bij wat sterke indruk 
op zijn leerlingen maakte en zodoende viermaal (Mt, Mc., Lk. 
en I Kor.) in de Bijbel beschreven werd. Brood breken en uit- 
delen, wijn zegenen en rondreiken — ten teken dat alle aanwe- 
zigen met het lof- en dankgebed van de huisvader instemden — 
was gewoon, maar nu kreeg dit alles een bijzondere betekenis: 
‚„Neemt en eet, dit is mijn Lichaam. Drinkt allen hieruit want dit 
is mijn Bloed van het Nieuwe Verbond dat wordt vergoten voor 
velen tot vergiffenis der zonden (Mt. 26, 26-28). 

Wat is die bijzondere betekenis? Dat dit brood en die wijn 
Christus’ lichaam en bloed zijn. Verder dat er een verhouding 
bestaat tussen dit gebeuren en zijn marteldood van de volgende 
dag, als bezegeling van een nieuw verbond. Hier stelt Christus 
als het ware de akte op van dat verbond, omdat daar morgen 
geen gelegenheid voor is. Hij doet dat met zijn Kerk, vertegen- 
woordigd door Petrus en de elf. Hij anticipeert nu al de uitwer- 
king van zijn Kruisdood: leven en verlossing waartoe de Vader 
zich plechtig verbindt door het offer van zijn Zoon. Bovendien: 
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Hij breekt brood en deelt wijn rond, „en zij dronken er allen uit” 
(Me. 14, 23), hierdoor kregen zij deel aan die geestelijke goe- 
deren van dat Rijk, waarom Hij het verbond sloot. Het was een 
bekend gebeuren op het Joodse Paasmaal. Ten slotte: „Van nu 
af zal Ik deze vrucht van de wijnstok niet meer drinken, tot op 
de dag waarop Ik ze hernieuwd met u zal drinken in het Rijk 
van mijn Vader’ (Mt. 26, 29). Dit alles is een vóórbruiloft, een 
voorsmaak van het eschatologische feestmaal waarop ieder lid 
van zijn Rijk is uitgenodigd. 

Wat Christus onder tekenen op zijn Laatste Avondmaal had 
geanticipeerd, voltrok Hij op Goede Vrijdag op Calvarië, met 
als noodzakelijk gevolg zijn verrijzenis op de paasmorgen. Hij 
bevrijdde de mens van de slavernij van zonde en dood en maak- 
te er een nieuw Godsvolk van. Door zijn dood (op kruis-pasen ) 
en zijn verrijzenis (op verrijzenis-pasen) zijn wij met Hem ge- 
storven en verrezen, krijgen wij het nieuwe leven in God, kun- 
nen wij het hemelse zoeken tijdens ons zijn-op-aarde; verwach- 
ten wij de parousie des Heren en onze verheerlijking samen met 
Hem. 


III. Onze Pascha-viering in de Paasnacht 


In de paasnacht vieren wij de maxima redemptionis mysteria, 
zoals het decreet van de vernieuwde Goede Week-liturgie be- 
gint. Het zou ons te ver voeren geheel deze liturgie van moment 
tot moment te beschrijven. Wij willen slechts enkele hoofdge- 
dachten geven, waar alles om draait. In de tekst van deze litur- 
gie is verder alles te vinden. 

Op de eerste plaats moeten wij letten op de symboliek van licht 
en water. Het licht dat ons de weg wijst en het water dat schoon 
maakt en leven geeft. De kaars is Christus (Jo. 8, 12) die door 
zijn dood en verrijzenis ons genade en leven brengt; het water 
waarin wij bij ons doopsel ondergedompeld worden (Rom. 6, 
4), en tevens — misschien allereerst — het water van de Rode 
Zee verbeeldt (vgl. de tweede les in de paasnachtviering: Ex. 
14, 24-31 en 15, 1), waar de Joden doortrokken de bevrijding 
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tegemoet zoals wij er door heen moeten om van de dood naar 
het leven te gaan, laat ons sterven met Christus en weer met 
Hem verrijzen. De symboliek van licht en water zullen wij uit- 
voerig moeten behandelen, omdat in onze moderne tijd elektri- 
citeit en waterleiding het belang van beide heeft verzwakt in het 
oog der mensen, 

Onze Paasviering in deze nacht begint dus als een feest van het 
licht — Christus —, waardoor wij geleid zijn uit de duisternis 
der zonde tot de vrijheid der kinderen Gods, zoals Mozes zijn 
volk uit de duisternis der Egyptische slavernij voerde naar de 
vrijheid van het beloofde Land. Het Licht gaat zijn weg over de 
wereld, steeds meer kaarsen worden aan de Paaskaars ontsto- 
ken in de donkere kerk. Dank en vreugde wordt geuit in het 
jubelende Exsultet. 

Onmiddellijk daarna begint het feest van het water, van ons 
doopsel. God spreekt ons toe door de vier lezingen, waarin wij 
herinnerd worden aan de schepping en doortocht onder Mozes 
door de Rode Zee om hiermee te wijzen op de grotere herschep- 
ping door de genade en op de verlossing door het doopsel. De 
derde lezing van Ísaias is een profetische beschrijving van het 
Rijk Gods waartoe wij door het doopsel toegang krijgen, terwijl 
de vierde lezing ons de verplichting oplegt de trouw, beloofd bij 
het doopsel, te vervullen. Na een plechtige aanroeping der hei- 
ligen volgt de doopwaterwijding in de vorm van een praefatie, 
een dankgebed. Het licht, Christus, neemt bezit van het water 
doordat de paaskaars er in wordt gelaten; door de paar druppels 
olie gewijd door de bisschop komt de eenheid met de Kerk naar 
voren die door dit water nieuwe kinderen krijgt. 

Oudtijds vond nu het plechtige doopsel plaats (zo mogelijk ook 
nu), gevolgd door de plechtige vernieuwing der doopbeloften, 
door alle gelovigen uitgesproken met de kaars, het licht Chris- 
tus, in de hand. Het gaat over een: „wij beloven enz., de een- 
heid van het Mystieke Lichaam komt hierin weer tot uiting (vgl. 
hiervoor vooral Rom. 6). 

Nu zijn wij verrezen, het is een meeleven in mystieke werkelijk- 
heid met Christus’ dood en verrijzenis. In het epistel vermaant 
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ons God dan ook, te leven als verrezenen; in het evangelie, de 
boodschap der verrijzenis uit te dragen. In de H. Mis zitten wij 
als verrezenen met elkaar (gemeenschap) aan de maaltijd met 
onze verrezen Heer, onze Leidsman, Die ons uit de duisternis in 
het licht gebracht heeft (cfr. uittocht) met als enige wet: de 
liefde (cfr. Mozes’ wetten). 


IV. Ons dagelijks Pascha van de H. Mis 


„Doet dit tot mijn gedachtenis’ (Lc. 22, 19), deze opdracht 
geeft Christus bij de instelling der H. Eucharistie. En samen met 
de woorden: „Neemt en eet” blijkt uit deze instelling, dat Chris- 
tus’ bedoeling met de H. Eucharistie was de verwezenlijking 
van wat in het Joodse Paasfeest was voorafgebeeld; m.a.w. een 
gedachtenis, in een feestelijke viering met een maaltijd, die een 
offerkarakter bezit. 

Een gedachtenis: bij de consecratie komt Christus’ kruisdood 
sacramenteel tegenwoordig en wordt dagelijks Christus’ ver- 
bond, op Calvarië met de mensheid gesloten, tegenwoordig ge- 
steld. Het Nieuwe Testament kent maar één offer (cfr. Hebr. 
10, 11-18), maar in de H. Mis doet Christus onder tekenen het- 
zelfde als eens op het kruis (cfr. enc. Mediator Dei, no. 67). 
Het jaarlijkse offer van het Paaslam was oudtijds bij de Joden 
enkel gedachtenis aan de uittocht, ons H. Misoffer is ook ge- 
dachtenis aan onze uittocht uit de zonde, maar tegelijk is ook 
tegenwoordig, wat wij herdenken en wordt daarmee de verlos- 
sing telkens toegepast. 

Een feestelijke viering: het lijkt in tegenspraak met de dood van 
Christus! Maar de strijd tussen mensheid en duivel is uitgevoch- 
ten door de mensgeworden Zoon van God. De overwinning op 
de zonde behaalde Hij op het kruis waarom wij het kruis als 
zegeteken bezitten (vgl. Gal. 6, 14). Die overwinning was pas 
voltooid door de verrijzenis; beiden: kruis en verrijzenis horen 
bijeen zodat ook de kruisdood als noodzakelijke voorwaarde 
voor de overwinning, een feestkarakter moet bezitten (cfr. Unde 
et memores, onmiddellijk na de consecratie). Rechtstreeks komt 
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bij de consecratie het kruisoffer tegenwoordig, maar dat kruis- 
offer is een paasoffer. 

Een offermaal: altijd heeft de mens offermaaltijden gekend om 
in gemeenschap te komen met de godheid. Het Oude Testament 
kende het offermaal dat gelijk gedachtenismaal was aan het 
Egyptische Pascha. Hiermee verbond Christus de Eucharistie 
die het nieuwe paasmaal is, waarbij de Insteller zelf Gastheer is 
en dat Hij verbindt met het éne genoegzame kruisoffer op Cal- 
varië. De verheerlijkte Christus is de Gastheer, Die door bemid- 
deling van de priester het offermaal viert. Wij krijgen dan ge- 
meenschap met Hem (en elkaar) door een „hemels leven op 
aarde” temidden van de wereld die zich nog in „begeerlijkheid” 
in ons voortzet. Ook onze weg op aarde is een „kruisweg (vgl. 
Phil. 3, 8-10). Zo voltooit dus de Eucharistie ons doopsel, en 
maakt de maaltijd met de Verrezene steeds grotere „gemeen- 
schap’ en „gelijkvormigheid’ ‘met Hem (vgl. ook Christus’ spre- 
ken over het bruiloftsmaal van het rijk der hemelen, waar het 
eucharistisch maal de vóórbruiloft van is). „Zó wilde ik Hem 
leren kennen, de kracht ook zijner verrijzenis en de gemeen- 
schap met zijn lijden; zó wilde ik gelijkvormig worden aan zijn 
__dood, om eenmaal te kunnen komen tot de opstanding uit de 


doden” (Phil. 3, 10-11). 


1 


De jeugd - palmpaas 
en de processie op Dalmzondag 


door Jules Gilissen en Fr. M. Bellarminus Mol 


ran die zijn ogen niet in 
de zak heeft en geen struisvogelpolitiek wil bedrijven, zal moe- 
ten constateren, dat er een periode van geestelijke armoede is 
aangebroken. Immers, geheel de stoffelijke schepping heeft geen 
waarde in zich, want zij zal vergaan. Zij is slechts een teken 
van een realiteit, die zich in het eeuwige leven zal openbaren. 
Toch blijft de mensheid van vandaag voornamelijk staan bij dit 
teken. Zij ziet doorheen dit teken niet meer het perspectief, dat, 
hoewel versluierd, door de diepgelovige mens nog wél gezien 
wordt. Het diepste gevaar van het communisme b.v. is wel dit, 
dat zij het teken als de enige werkelijkheid beschouwt, waardoor 
het communisme als het meest onwerkelijke stelsel kan worden 
veroordeeld. De geest van deze tijd ademt, ondanks het chris- 
tendom, een overdreven zucht naar materie. Het gevaar hiervan 
is, dat de mens bij het tastbare blijft stilstaan en dit leven niet 
meer ziet als een teken van het eeuwige leven. Het gevolg hier- 
van is: geestelijke armoede. Hoe groter deze armoede wordt, 
hoe minder de symboolgevoeligheid gaat worden. En het is juist 
deze gevoeligheid waarin het godsdienstige leven haar aankno- 
pingspunten heeft. Zo is het water bij het doopsel slechts het 
teken, waarachter de afwassing van de erfzonde verborgen 
gaat. Zo is Christus de levende werkelijkheid, maar verborgen 
achter de tekenen van brood en wijn. En op meer profaan ge- 
bied: de pop van een spelend meisje is het teken van een echt 
kind. Door het spelen met de pop bereidt het jonge kind zich 
reeds voor op haar levenstaak in het moederschap. 
Zo bereidt het spel het beste voor op de „ernst van het latere 
leven”. Zo moeten ook de „spelliturgieën het kind voorberei- 
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den op de liturgie van de Kerk. Wanneer men het kind zonder 
voorbereiding plaatst in het leven van de volwassenen, dan zal 
het kind vreemd aan dit leven blijven. Geeft men iemand een 
boek over hogere wiskunde in de hand, zonder dat hij ooit iets 
over wiskunde heeft gehoord, het zal voor hem altijd een geslo- 
ten boek blijven. Zo ontgaat aan vele kinderen ook de zin van 
het leven, omdat men het kind niet langzaam in dit leven heeft 
binnengeleid. Zo ontgaat een kind bovenal de zin van het litur- 
gische leven, omdat men het in zijn jeugd niet spelend wist bin- 
nen te leiden in het leven met de Kerk of het op een misvormde 
manier dit leven voorspiegelde. 

Wanneer we de diepere zin b.v. van het Kerstgebeuren begrij 
pen, dat ons niet enkel wil verhalen het historisch feit van de 
geboorte van Christus, maar tevens een viering is van Christus’ 
komst in ons en tevens een voorviering van de triomftocht van 
Christus op het einde der tijden, dan mogen we toch wel zeg- 
gen, dat het feest in de huiskamer, — een feest van een gezellig 
etentje, wat groen en bloemen, een kerstboom met veel gekleur- 
de bollen —, bij velen een magere, een geatrofieerde afspiege- 
ling is van het wezen van het feest, dat wordt gevierd. Weer 
blijft men bij de tekenen, de vage tekenen staan. Men ontdoet 
de diepere zin er zelfs van. De kribbe wordt al op de achter- 
grond gedrongen door een materialistisch heidens.... kerst- 
mannetje. Wij weten heel goed, dat er in vele parochies prach- 
tige initiatieven worden genomen, zoals de kerstpakketjes voor 
de armen, voor de zieken, de levende kerstgroepen, kunstzinnige 
levensgrote kerststallen op pleinen, versierde kerstbomen, zelfs 
paraliturgieën in de kerk, maar toch vermag dit alles nog niet de 
stroom te keren en de gezinnen zelf te brengen tot een actieve 
verwerkelijking van het zinvolle kerstgebeuren in de huiskamer. 
Nog armoediger is het gesteld met de Paasviering. Gelukkig dat 
er een nieuw lichtpunt is gekomen: de viering van de Paasnacht. 
Hieruit kan veel moois worden geboren en dit zal de harten van 
volwassenen en kinderen vervullen, al naar gelang dit alles het 
gezinsleven gaat doordringen. Immers het gezinsleven is de 
graadmeter van het godsdienstig leven, niet de plechtigheden in 
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de kerk. Deze laatste kan men bijwonen, de „plechtigheden” in 
het gezin, doet men. Zij zijn „leven”, godsdienstige beleving. 
Een andere vernieuwing in de kerk, die eveneens vol beloften 
is, is de palmwijding en de palmprocessie. In deze palmprocessie 
ligt weer heel de symboliek uitgedrukt, van de glorievolle in- 
tocht van het geredde volk in het hemelse Jerusalem. Wij dra- 
gen de overwinningspalm in de hand, wij allen. Hoe zullen we 
nu ook het kind binnen leiden in deze symboliek? Gelukkig heb- 
ben we hiervoor een aanknopingspunt, dat reeds bij velen en op 
vele plaatsen tot gewoon bezit is van de jeugd: de Palmpaas, de 
Palmbessem, of de Pikhaan. De Palmpaas is een voorbeeld van 
synkretisme, d.w.z. een vermenging van twee verschillende ge- 
bruiken: Palmprocessie en meiboom: Christendom en natuur- 
godsdienst. De Palmzondag viel samen met het lentefeest. De 
verkleinde meiboom drong de palmprocessie binnen. Terloops 
zij opgemerkt, dat het volk uit vroegere eeuwen wel erg sym- 
boolgevoelig scheen te zijn. Immers het seizoen met de mei-tak 
of kortweg „mei van de huizen der meisjes, was zeer symbo- 
lisch. Zo kreeg een meisje, dat nogal eens veranderde van ge- 
liefde een kersetak. Een dennetak was het symbool van trouwe 
liefde. Kreeg een meisje een tak van de hagedoorn, dan wist ze, 


dat de mannelijke jeugd haar „door had. Immers deze tak 
duidde kattigheid aan *). 


Terzake. 


Wat nu volgt, is bedoeld als een voorstel. Het kan als een alge- 
meen erkende opvatting beschouwd worden, dat het kind in de 
liturgische vieringen met de volwassenen moet meedoen. De 
„pueri (is kinderen) Haebraeorum”’ krioelden op de eerste Pal- 
mendag te Jerusalem ook tussen de menigte door, en .... zij 
gaven de toon aan. Later deden ze het in de tempel nog eens 
over. Zo zijn kinderen. 

Dit overwegende, daarbij bedenkend dat het goed is, de kinde- 
ren in de liturgische viering op te nemen (actief) en — nu bij 


1) Zie Limburgse Heemkalender 1941. 
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gelegenheid van de Palmzondag — beschikkend over 'n prach- 
tige mogelijkheid tot actieve deelname: de palmpaasoptocht van 
de jeugd, verdient het alleszins aanbeveling om de goede folklo- 
re van de palmpaas der kinderen in de liturgische, officiële ker- 
kelijke processie te integreren. 
De kinderen zijn hier al lang tevoren mee bezig, de priester en 
onderwijzer of onderwijzeres hebben de kans om de palmliturgie 
uit te leggen en voor te bereiden. De kinderen zullen met nog 
meer geestdrift de gezangen van de processie aanleren, en hun 
stemmetjes zullen dartel en jeugdig klinken tussen de zware 
stemmen van „het volk’. En vooral... . er zullen echte wuiven- 
de palmen in de processie zijn. 
We geloven niet, dat het iemand berouwen zal, als besloten is 
tot de opname van de bestaande palmpaasfolklore der kinderen 
in de liturgische processie van Palmzondag. 
Brengen we Koning Christus op deze dag ook die charmante 
hulde der kinderen en nemen we hun stokken en versieringen 
en het blijmoedig torsen van deze gaven op in de ernstige en 
bezonnen gang van de volwassen gelovigen. We denken hierbij 
__aan het „Gloria Laus van de hymne aan Christus Koning op 
de Palmendag: 

„Heerlijkheid, lof en eer zij U, 

Koning Christus, Verlosser, 

Wie een lieve kinderschaar 

Het vroom Hosanna toezong’’. 
De Palmpaasoptocht kan zich ook beperken tot de buurtkinde- 
ren, of tot de jeugdbeweging. Ook dit kan, als er leuk bij wordt 
gezongen, tot kleurige tafereeltjes uitgroeien. 
Het zijn juist deze dingen, die het kind smaak geven tot gods- 
dienstigheid, omdat ze niet alleen het verstand, maar ook het 
hart, heel het kind beroeren. Nog weet ik uit mijn eigen jeugd, 
dat mijn ouders mij op driejarige leeftijd — genezen na een 
zware operatie — met een Palmpaas — 't was op Palmzondag 
— uit het ziekenhuis kwamen halen. Nog zie ik die Palmpaas, 
met de palmtakjes, maar ook met de sinaasappelen, voor me. Het 
feit is meer dan veertig jaar geleden. 
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Natuurlijk, het kind mag niet bij de Palmpaas als zodanig blij- 
ven stilstaan. De ouderen moeten dit gebeuren voor het kind 
„doorlichten’’ zover als het kind zien kan. Het kind zal van de 
hogere waarden slechts langzaam idee krijgen, maar dat is niet 
erg. Het heeft in „vreugde een boodschap vernomen. Nog weet 
het niet helemaal wat ze inhoudt. Maar blij en vol vreugde durft 
het op weg te gaan, op weg naar God, die zijn jeugd verblijdt. 


OPMERKINGEN OVER VOLGEND ARTIKEL 


Het doel dat in het volgende artikel gesteld wordt, zal ongetwijfeld gemakkelijker en 
vlugger bereikt worden, als de jeugd van lagere en middelbare scholen in de tijd vóór 
Pasen met de Paasmis vertrouwd zou worden gemaakt. 

Enkele suggesties voor het aanleren mogen hier volgen: 


il, 


De verschillende delen van de Paasmis meerdere malen in hun geheel laten horen. 
Men kan hiervoor gebruiken: de speelplaat EPA 37031, die de Mis „Lux et origo” 
geeft. 


Na het beluisteren kan worden overgegaan tot een zacht meezingen met de plaat. Dit 
is een zeer goede methode om de melodie er in te krijgen. 


Daarna kan men oudere leerlingen de kleine uitgave van Gooi en Sticht in handen 
geven, om de melodie vanaf het notenbeeld te zingen. Bij jongere leerlingen zal men 
de melodie vanaf op het bord getekende noten kunnen zingen. Bij deze leerlingen zal 
men zich beperken tot Kyrie, Sanctus en Agnus Dei. 


. Misschien is het aan te raden in de tijd vóór Pasen niet te lange repetities te houden, 


maar vanaf zondag Laetare b.v. iedere dag of op vier dagen van de week een kleine 
repetitie te houden (Redactie). 
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ÒE PaasmISs 


Lux et ORIGO 


ÒOOR Pp. ÉR. GREGORIUS van de ven o.f.m. 


n. de Paas-vigilie door Rome 
in het middelpunt van de belangstelling is geplaatst, en in ons 
land in zeer veel parochies de Paas-vigilie een werkelijke „vie- 
ring’ is geworden, nu is daardoor ook de Paas-mis (de eerste 
reeks vaste mis-gezangen uit het Kyriale) voor de gelovigen 
weer een „volkszang-mis’’ geworden. 

Al kunnen er praktische redenen zijn — waarover aanstonds — 
de gezangen van de P.M. (Paas-mis) te vervangen door meer 
eenvoudige en dus meer voor ‘t volk geschikte melodieën, men 
kan gerust uitgaan van het principe: bij de Paas-vigilie hoort de 
P.M. 

Er is in het Kyriale geen mis aan te wijzen, die bij de mensen 
directer een bepaald gevoel en een bepaalde herinnering oproept 
dan juist de Paas-mis. 

Zuiver muzikaal gezien is de Paas-Kyrie een bewijs, dat ons 
Kyrie (een verkorte vorm van het oude „gebed der gelovigen’) 
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is overgebleven van de litanie van alle Heiligen '). 

Er is zelfs in de structuur van het Kyrie een overeenkomst met 
de aanhef (het Kyrie) van de litanie van alle Heiligen. 

Qua „volkszang”’ is het Kyrie van de P.M. dan ook het minst 
bezwaarlijk stuk. Het Sanctus en Agnus Dei zijn ook geen on- 
overkomelijke moeilijke gezangen voor het volk, maar het Gloria 
is wel het lastigst om vlot en volop als volkszang te gebruiken, 
ofschoon er aanstonds bij gezegd moet worden, dat de mensen 
die in de juiste sfeer en goed voorbereid de Paas-vigilie meevie- 
ren het Gloria juist het meest enthousiast meezingen. 

Alles in de Paas-viering is erop gericht de gelovigen ‚„hun rol” 
te laten spelen en daarom is het te verklaren, dat die nacht de 
volkszang als het ware „vanzelf slaagt. 

Hieraan is echter ook een gevaar verbonden voor de volkszang- 
praktijk in een parochie. 

En daarom nog iets over de Paas-mis als een blijvend stuk” op 
het volkszang-repertoire van een parochie. 

De ruim 1000 misweken in Nederland gegeven — sedert 1932 
— en de daarop volgende volkszang-praktijk hebben duidelijk 
en onomstotelijk bewezen, dat „volkszang' veel geduld en ge- 
regelde zorg eist. 

1. Veel geduld: Men moet een volkszang-praktijk geleidelijk 
opbouwen en dus beginnen met korte melodieën (16e of 18e 
mis). Deze korte melodieën moeten jaren gezongen worden, 
willen ze echt bezit van het volk worden. 

In het begin al variëren (iets wat het volk niet vraagt, maar 
waar kerkzangers en half-muzikale geestelijken erg op gesteld 
zijn) is de doodsteek aan de volkszang. De mannen leggen het 
bijltje erbij neer. 

Mijn persoonlijke ervaring is b.v. dat de Paas-mis als geregeld 
repertoire van de volkszang pas goed gaat, als er in de parochie 
al minstens 5 jaar om de 14 dagen algemene volkszang is ge- 
praktiseerd. 


Dom Gabriël Gillé, O.S.B., Het algemeen gebed van de gelovigen, in Tijdschr. v. Lit., 1956, blz. 
291-299, 
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2. Geregelde zorg: Volkszang moet bijgehouden worden. Er 
zijn er nog al te veel, die denken dat één misweek voldoende is 
om in een parochie volkszang te vestigen. 

Bijhouden van volkszang is noodzakelijk. Op de eerste plaats 
bestaat dit in een geregelde praktijk (om de 14 dagen, zoals in 
de Bisschoppelijke Richtlijnen van 1944 ook is aangegeven). 
Noodzakelijk is ook, dat het volk geregeld krijgt te horen, waar- 
om samen zingen in de gezongen eredienst een vanzelfsprekend 
iets is. Nodig is ook, dat de mensen geregeld krijgen te horen, 
dat zingen een „integrerend bestanddeel is van de liturgie” °). 
Dan is het noodzakelijk, dat er van tijd tot tijd een of ander ge- 
zang weer eens onder-handen-genomen wordt. 

‘t Ís misschien dienstig om hierbij op te merken, dat bovenge- 
noemde eisen niet alleen gelden voor gregoriaanse volkszang, 
maar in niet mindere mate óók voor liederen in de volkstaal! 
Onze conclusie is wat betreft de Paas-mis als volkszang de vol- 
gende: in parochies waar jaren een geregelde volkszang-prak- 
tijk is bijgehouden en systematisch is opgebouwd, daar is de 
Paas-mis dé aangewezen mis voor de Paas-nachtviering, en 
daar lukt het zeker. 

In parochies waar alleen ‘s zondags het Credo gezongen wordt 
en dus nog geen sprake is van een geregelde volkszang-praktijk, 
daar is de Paas-mis eigenlijk een niet-verantwoord risico, dat 
echter in de praktijk vanwege de geheel eigen sfeer van de Paas- 
nachtviering nogal meevalt. 

Maar: wil de Paas-mis echt volksbezit worden, dan beginne 
men eerst in de parochie een geregelde volkszang-praktijk op te 
bouwen, 

In deze sluit ik mij graag aan bij de woorden van Pater Anto- 
nelli O.F.M. tijdens het Congres in Assisië: de Ordo Hebdo- 
madae Sanctae is een succes geworden, maar .... zal het zo 
blijven, als het nieuwe en sensationele eraf is? Daarom moet er 
in de naaste toekomst nog veel werk verricht worden: een gesta- 
dige degelijke vorming van clerus en volk in de geest van de 
heilige eredienst van onze Moeder de H. Kerk. 
2) Cfr. Motu Proprio van Pius X. jd 
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FlilLIMJSIT IRIOJKJEIN 


over de Goede Week 


door Frater M. Fidelis Mous 


De vernieuwing van de H. Week-liturgie is in pastoraal opzicht 
een doorbraak naar een actief deelnemen aan de liturgie, maar 
dit alles houdt dan tevens in, dat ook in pedagogisch en didac- 
tisch opzicht deze liturgische vernieuwing wel zeer positieve 
richtlijnen inhoudt voor in menig opzicht radicale godsdienst- 
onderwijsvernieuwing. 

Het godsdienstonderwijs heeft wel heel duidelijk het cachet ge- 
kregen van jeugd- of kinderkatechese op school, en deze kate- 
chese, of het nu dogmatische, zedekundige, bijbelse of liturgi- 
sche is, houdt zich te veel op afstand van de liturgische gemeen- 
schapsgeloofsbeleving der volwassen, het geloofsmilieu boven- 
dien, waar isolering van het kind in pedagogisch opzicht ongun- 
stige gevolgen met zich meebrengt. Waar nu voortaan het kind, 
en zeker het oudere, zelfs opgenomen wordt in de inleidings- 
bijeenkomsten, die voortaan in de parochie gehouden dienen te 
worden ter voorbereiding op de H. Week-liturgie, daar ligt voor 
de school een duidelijke aanwijzing haar bijdrage te leveren. 
Voor deze liturgie-inleidingen in parochieverband werden reeds 
met veel waardering gebruikt filmstroken met zwart-wit opna- | 
men van de „techniek” van de Goede Week-plechtigheden: 

de drie filmstroken, Lumen *): 1. Palmzondag en Witte Don- 
derdag. 2. Goede Vrijdag. 3. De Paasvigilie; 

de twee filmstroken, C.P.O.*): 1. De Vasten (met Palmzon- 
dag). 2. Triduum Sacrum; 

de filmstrook, Calig *): Ostervigil. 


Al deze filmstroken geven hier en daar kunstreproducties en 
opnamen uit het leven, ter nadere verdieping. 
Deze stroken zouden voor de school in didactisch opzicht voor 
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velerlei bewerking en uitbreiding in aanmerking komen, doch ze 
zijn reeds zeer bruikbaar, vooral ook om de verzorgde tekst- 
boekjes. 


Voor eventuele kennisname liggen de stroken bovendien ter inzage op de 
Katechetische Afdeling van de St.-Ludgeruskweekschool te Hilversum; 
een veel ruimere oriëntatie biedt het Interdiocesaan Liturgisch Secretariaat, 
Archipelstraat 17 te Nijmegen. 

Voor België heeft de filmotheek van het Centrum voor Godsdienstige 
Vorming, 184 Washingtonstraat, Brussel, verdere soortgelijke, speciaal 
Franse strips over de Goede Week ter inzage; eveneens de verkoopcen- 
trale O.S.B.E.F. Ravensteinstraat 36 te Brussel. 


Zolang wij nog geen filmstroken hebben, die een didactisch verantwoorde 
synthese geven van de huidige exegetische, theologische en liturgische 
opvattingen, zijn er toch goed bruikbare strips, die voor de school reeds nu 
waar kunnen maken, dat de vernieuwde Goede Week-liturgie een nieuwe 
fase inleidt voor onze gehele godsdienstmethodiek. 

De Goede Week-Liturgie met een werkelijk overstelpende rijkdom, aan 
lesonderwerpen voor de school, noopt ons tot bezinning, dat zeker deze 
weken vóór Pasen het Kerkelijk Jaar zelf een levend godsdienstprogram 
voor de school geeft, zelfs een eenheidsprogram voor alle klassen, met alle 
„mogelijke variatie en differentiatie-mogelijkheden in verband met de leef- 
tijd en ontwikkeling van de leerlingen. 

Onze liturgische, bijbelse en dogmatische lesstof dient nu meer dan ooit 
uit te lopen op de Goede Week-Liturgie, die als een dynamische synthese 
is van onze diverse lesonderwerpen. 

Zeer summier kunnen wij hier nu slechts enige mogelijkheden noemen en 
wel alleen voor het hulpmiddel: de filmstrook. 


Als de beste bijbelse stroken gelden nog altijd de serie zwart- 
wit tekeningen van Marie Pignal. 

Uit deze serie: „La Nouvelle Alliance” (met tekstboekjes) kan 
men nu projecteren: 

strip XV, La dernière Cène; XVI, Le procès religieux, XVII, 
Le procès civil et la Croix, XVIII, La résurrection. Uitg. La 
Bonne Presse *). 

Een andere bijbelse serie is die van La Cinescopie *), en wel uit 
de serie: Het leven van O. H. Jesus Christus, de strips no. 1355 
tot en met 1359, die de jeugd nog altijd aanspreken; het zijn 
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zwart-wit reproducties van de welbekende, overigens romanti- 
sche Tissot-schilderingen. De zichtzending, die wij ontvingen, 
vertoonde echter nu en dan een wazig beeld. 

De stroken van M. Pignal en J. Tissot geven voor het kind zo 
gewenste Palestijnse sfeer. 

Een keuze uit dit bijbelstrips, die het aaneengesloten bijbels ver- 
haal visualiseren met een bonte rij van overigens zeer scherpe 
zwart-wit reproducties van kunst van allerlei datering en her- 
komst door elkaar, is moeilijker, omdat zulke stroken uiteraard 
alleen geschikt zijn voor de oudere jeugd, terwijl de tekstboekjes 
het meestal aan de onderwijzer zelf overlaten om gegevens te 
vinden over de kunstafbeelding zelf. Te Hilversum liggen zulke 
stroken ter inzage, b.v: 


Schuhmacher °): Leidensweg des Herrn, 5 stroken. 
Schuhmacher: Das Heilige Abendmahl, 1 strook. 
Calig *): Die Passion, 2 stroken. 
Calig: Die Leidensgeschichte, G. Fugel, 1 strook; prachtig! 
Nüttgens °): Per crucem ad Lucem, 1 strook. 
Voor oudere leerlingen, maar dan zeker van 15 à 16 jaar, geven 
de volgende stroken, volgens hetzelfde procédé van zwart-wit 
kunstreproducties, meer theologische verdieping: 
Schuhmacher °): Der Erhöhte Herr, 2 stroken: 
1. Vom Geheimnis des Kreuzes und der Auferstehung. 
IL. Vom Geheimnis der Himmelfahrt. 


Schuhmacher: Das Erlösungswerk Christi, 1 strook. 
Schuhmacher: Kreuz und Auferstehung, 1 strook. 

Calig *): Heiliges Geschehen, Ostern, 1 strook. 

Al deze genoemde strips hebben tekstboekjes. 

Voor een meer geografische achtergrond van het lijdensverhaal 


zullen de scholen wel beschikken over een serie van Jerusalem | 
en omgeving. Daarom kiezen wij hier uit het zwart-wit foto- | 


genre slechts de drie stroken, met tekstboekjes: 


Nüttgens *): Jerusalem, Stadt und Land. 
Jerusalem, Heilige Orte. 
Jerusalem, Tempelplatz und Felsendom. 
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En als vrome wens voegen wij hieraan toe, dat wij later filmstrips zullen 
kunnen aankondigen, die de synthese in de lesonderwerpen-cycli meer 
gaan „afronden”’, en dan filmstrips voor de priesterkatecheet. 

In de vasten en hier in de Goede Week biedt de liturgie wel de geschiktste 
plaats voor de Genesisverhalen over schepping, paradijs, zondeval, maar 
dan heilshistorisch uitmondend in de Goede Week-viering van Christus’ 
dood en verrijzenis, temeer, daar deze Genesisverhalen voortaan veiliger 
gegeven kunnen worden door de priester. 

Andere filmstriponderwerpen — zonder bezwaar echter als men deze 
alvast zou behandelen zonder filmstroken ®) — kunnen zijn: 

Het Pascha der Joden en Christus’ Pascha en het Pasen der Kerk. 

Het Exodus-thema, culminerend in Christus’ dood en verrijzenis, en 
levend in onze Paasviering. 

Het Offermaal in het O.T., de eucharistische Maaltijd en onze Paas- 
communie, 

Een bijbels-theologische verdieping van het Paassacrament: het doopsel, 
en van de biecht en hoe de zo met Christus-verrezenen kenbaar zijn aan 
het onderhouden van Christus’ nieuwe gebod. 


1) „Lumen”’, Instituut voor toegepaste Foto- en Filmkunst, Postbus 5, ’s-Graveland. 

2) Centrale voor Projektie-Onderwijs, Blijde Inkomststraat 75, Leuven. Voor Nederland is Lumen” 
de vertegenwoordigster. 

3) Calig-Bildbandverlag, Werdenstr. 6, Freiburg i.Br. 

4) La Bonne Presse, Service des Projections, 5 rue Bayard, Paris-8e. 

5) La Cinéscopie, Wolstraat 29, Brussel. 

6) Schuhmacher. Lichtbildverlag Ludwig Schuhmacher, Barbarastrasze 4, Oer-Erckenswick i.Westf. 
7) Nüttgens, Film und Bildverlag Nüttgens, Luisenstrasze 9, Düsseldorf. 

8) Een keuze van dergelijke onderwerpen werden gepubliceerd in: L. Heuschen, Deux celebrations 
de la Semaine Sainte en Paroisse, Collection Par. et Lit, no. 14, 1955. Dom Thierry Maertens, 
Schemas de pastorale biblique pour VAvent et le Carême, Coll. Par. et Lit, no. 19, 1955. Beide bro- 
chures verschenen bij Apostolat Liturgique, Abbaye de Saint-André, Bruges 3. 
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LIED TER ERE VAN CHRISTUS OVERWINNAAR 


Door de gelovigen te zingen tijdens de Kruisverering *) 


Woorden: Hans de Ridder Muziek: Wouter Paap 


Christus heeft Zich niet mis-dra;gen 


1) Losse exemplaren (muziek en tekst) zijn à f 0.05 verkrijgbaar bij Uitg. St.-Gregoriushuis, Utrecht. 


LS 


Nihil Obstat: 


Christus, aan het hout geslagen, 
Felle pijn heeft Hij doorstaan. 
Christus heeft Zich niet misdragen. 
Hoe dit lijden te verstaan? 


‘t Kruisgeheim bloeit voor ons open. 


‘t Hout heft hoog de Koningszoon, 
Die, sinds eeuwen zijn verlopen, 
Heerst vanaf een nieuwe troon. 


In de volheid van de tijden 
Bood Zich aan het Offerlam, 
Dat in zaligmakend lijden 

Al het kwade op Zich nam. 


Volken, wilt van glorie spreken 
Om dit Teken in de tijd! 
Sombere machten zijn geweken. 
Open staat de eeuwigheid. 


Christus, Overwinnaar, Koning, 
Heilige God, onsterfelijk, groot! 
Breng ons in Uw heilige woning 
In het uur van onze dood. Amen. 


Utrecht, 14 februari 1957. 


H. Voncken. 
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B IBLIOGRAFIE 


door Dr. Bonifaas Luykx O. Praem. 


1. Algemene bibliografische nota’s 
Tijdschriften 


Bij het verschijnen van het Decreet hebben de vaktijdschriften zich aan- 
stonds aan het werk gezet om hun lezers in de gelegenheid te stellen deze 
grote gebeurtenis degelijk voor te bereiden. We vermelden hier alleen de 
gemakkelijkst toegankelijke periodieken. 

Daar is vooreerst het januari-nummer 40 (1956) van het Tijdschrift voor 
Liturgie (Affligem, afgekort: TL), orgaan van de liturgische beweging en 
verenigingen in België en Nederland. Vervolgens het februari-maart- 
nummer van Verbum 23 (1956), tijdschrift voor godsdienstonderricht, 
onder de redactie van de Nederlandse Jezuïeten (Maastricht). Terwijl TL 
de zaken meer van uit hun liturgische verantwoording en toepassingen be- 
schouwt, legt Verbum uiteraard meer de nadruk op de katechetische voor- 
stelling. 

Van de franstalige tijdschriften verdient het orgaan van het Centre de 
Pastorale Liturgique van Parijs, La Maison-Dieu (afgekort: MD), cahier 
45 (1956) onze bijzondere belangstelling; mensen met grote competentie 
hebben er aan meegewerkt en geven het een bijzonder gezag. Daarnaast 
verdient ook het paasnummer 37 (1956) van Questions liturgiques et 
paroissiales (Keizersberg; afgekort: QLP) onze aandacht, zowel voor zijn 
degelijke artikels als voor zijn bibliografisch bulletin, over de tijd van 
Septuagesima tot Onze Heer Hemelvaart, blz. 56 vv. 

Voor het Duitse taalgebied vermelden we Bibel und Liturgie (Klosterneu- 
burg; afgekort BL), maart-april 1956, en Heiliger Dienst (Salzburg; afge- 
kort HD), nr. l en 2 van X (1956). 


Boeken 


Voor de praktische voorbereiding van de Goede Week zal de zielzorger en 
katecheet het grootste nut trekken uit het leerrijke boek van L. Heuschen: 
Célébration de la Semaine Sainte en paroisse, St. Andries Abdij Brugge 3, 
1957. Het boek bevat niets anders dan praktische suggesties, voorbeelden 
en mogelijkheden, die de bekende Doornikse liturgist uit drie jaar ervaring 
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heeft bijeengebracht. Men vindt er tevens teksten voor de gebedsleider, 
lezingen uit de H. Schrift voor liturgische en para-liturgische vieringen, 
enz. Kortom een rijk arsenaal van allerhande werkmateriaal, waar ziel- 
zorger en katecheet meestal behoefte aan hebben. 

Naast deze vaktijdschriften werden er ook enkele afzonderlijke handlei- 
dingen voor de studie en de praktijk van de Goede Week uitgegeven. 
Vermelden we vooreerst de bescheiden maar handige commentaar door 
hoogw. heer abt R. van Doren en Fr. Vandenbroucke, De Goede Week- 
viering en de zielzorg (Keizersberg Leuven 1956, 56 blz. in 12; Neder- 
landse en Franse tekst). 

Een bijzondere aanbeveling verdient het mooie werkje van Dom Ambro- 
sius Verheul, Het Paasmysterie in kerkelijke vroomheid en viering, Roer- 
mond, Romen en Zonen, 140 bladzijden, dat dezer dagen van de pers 
kwam. In een eerste deel behandelt het het Paasmysterie, belicht van 
uit de H. Schrift en liturgie; in het tweede deeltje komen de beginselen die 
deze hervorming leidden, aan de beurt, om dan in een derde deel deze 
hervormde Goede-Weekritus op de voet te volgen en te verklaren. Een 
vlotte en volledige beschrijving in een zeer handig formaat, vrucht van 
diepgaande studie en vrome beleving zowel van de dieper liggende dog- 
matische inhoud als van zijn liturgische gestalte. Zo is het een volmaakte 
gids geworden voor de zielzorg en voor de persoonlijke penetratie van de 
stof. Dit rijke boekje zou dan ook hét handboek moeten worden voor het 
meeleven met de Goede Week. 

‚ Voor het franstalig publiek verdient het ruimere werk van Thierry Maer- 
tens, Au coeur de notre pastorale: la Semaine Sainte (St. Andries, Brugge 
3, 142 blz. in 8) onze bijzondere aandacht. Na een zeer nuttige algemene 
inleiding behandelt de auteur achtereenvolgens de verschillende dagen 
van de Goede Week volgens een vast schema: beschrijving van de ritus, 
geschiedenis, verklaring, pastoraal (en ceremonieel), met telkens de nodige 
bibliografie en allerhande praktische tips voor de pastorele uitbouw en de 
persoonlijke beleving. In een werk als dit kunnen er vanzelfsprekend 
enkele slippertjes voorkomen (vooral zijn historische verklaringen zijn wel 
eens aanvechtbaar), maar dit vermindert niets aan de degelijkheid en 
vooral de zeer grote praktische waarde van dit werk. 

Iets geheel anders is het „Werkbuch'’ van J. Wagner en B. Fischer, Die 
Feier der heiligen Woche (Paulinus-Verlag, Trier, 1956, 246 blz. in 12), 
een verzamelwerk waar meerdere specialisten een bijdrage voor hebben 
geleverd. Evenals in HD werd ook hier vooraan de tekst van de bekende 
studie van Pater Antonelli O.F.M., Relator van de Ritencongregatie, en 
die van Pater Löw C.SS.R., Vice-relator (eveneens in TL) over de bete- 
kenis van deze uiterst belangrijke vernieuwing afgedrukt. Daarna volgen 
in een eerste deel, verscheidene bijdragen van specialisten over de prakti- 
sche toepassingen en de liturgische betekenis van de nieuwe voorschriften. 
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Het tweede deel levert de stof voor persoonlijke overweging en predikatie: 
een reeks meditaties van Schnitzler voor de verschillende dagen van de 
Goede Week, een reeks teksten van B. Fischer voor de zondagen van de 
vasten en pasen, met nog andere preken enz. van andere auteurs. Alles op 
die degelijke wijze en in de juiste geest zoals men dat van het Liturgisch 
Instituut van Trier verwachten mag. 

In één centrale conclusie komen al deze auteurs en publicaties overeen: 
deze herstelde Goede Week-ritus en het daarmee samengaande decreet 
Maxima Redemptionis zijn van zulk kapitaal belang voor de westerse 
christenheid, dat we dit thans nog niet kunnen overzien, zoals Pater Gy in 
ML 45, blz. 9 terecht opmerkt. In de degelijke studie van Dom A. Verheul. 
Bij de vernieuwde Goede Week-viering, in TL blz. 1-7, worden de diepere 
klemtonen behandeld welke onder deze vernieuwing zitten: zij vormt de 
aanzet voor een authentieke spiritualiteit, gecentreerd op het objectieve 
heilsgebeuren van 's Heren dood en verrijzenis; voor een actievere deel- 
name van het christenvolk en, meer nog, voor een bewuste volksliturgie, 
opgebouwd van uit een diepe pastorele bekommernis die heel deze ver- 
nieuwing draagt. 


II. Palmzondag 


Door meerdere auteurs, en niet het minst door het decreet zelf wordt er op 
gedrukt, dat de vastentijd eigenlijk de voorbereiding op pasen wil zijn, en 
niet een lange overweging van Jesus’ bitter lijden: in de vasten beleeft het 
nieuwe Godsvolk zijn uittocht uit de zonde, maar maakt zich tevens op om 
het grote Avondtuur van het Nieuwe Verbond in de paasliturgie te kun- 
nen beleven, Daarom haalt W. Bless in zijn studie De Vastentijd als voor- 
bereiding op het Paasfeest, in Verbum, blz. 57-60, een vergeten onderdeel 
van de oud-christelijke en authentieke vastenviering naar voren: het be- 
oefenen van de naastenliefde. Maar ook de uitdrukkelijke katechese zal 
eveneens in dit bevrijdend paasperspectief geplaatst worden; zo lang de 
lijdensmeditaties in sommige parochies nog niet door een betere paaskate- 
chese kunnen vervangen worden (zie B. Fischer in Die Feier der heiligen 
Woche, blz. 185 vv.), zal de predikant voorlopig nog van de nood een 
deugd maken en dus ook deze lijdensmeditaties zelf naar Pasen richten, 
zoals M. Hijman goed aangeeft in zijn Lijdensmeditaties in het licht van 
de Verrijzenis, in Verbum, blz. 63-82. Want het zou al te dwaas zijn, het 
christenvolk nu nog met gewone lijdensmeditaties te voeden, nu de Kerk 
zo sterk aandringt op een uitgesproken herstel van de ware „paasmystiek’’. 
Men werpt hier wel tegen op, dat we daardoor een belangrijk hulpmiddel 
om het gemoed van de mensen aan te spreken, ongebruikt laten. Toch 
niet: het bitter lijden blijft zeker een belangrijk thema van de katechese, 
doch niet het enige noch het voornaamste; de liturgie (die we hier meer 
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dan ooit als norm behoren te nemen) is zo rijk aan nog sterkere thema's 
om het hart van ons volk aan te spreken, als wij er zelf maar eerst zeer 
diep door bewogen werden. In het artikel van D. van Opstal, Enkele the- 
ma's uit de liturgie van de Paasnacht, in TL, blz. 35-47, kan men reeds 
enkele van zulke thema's vinden; andere zullen we verderop aangeven, bij 
de behandeling van de afzonderlijke dagen. 

Palmzondag is dan het eerste bedrijf van 's Heren glorieus Pascha, d.i. 
overgang van de dood naar het leven. Feestelijk verwelkomen wij Hem als 
onze Koning; Hij zal in ons midden dit grote Avontuur gaan beginnen als 
ons Hoofd, wij sluiten ons bij Hem aan. Dit is het thema van de palm- 
processie, die dan ook als een koningsstoet behoort te worden uitgebouwd, 
zoals G. Zaat beschrijft in Palmzondag-Intocht van onze Messias, in Ver- 
bum, blz. 83-88, en de enthousiaste P. Doncoeur in MD, blz. 36 vv. 

De mis van Palmzondag staat in scherp contrast met deze vorstelijke 
triomftocht. Dat ligt ook in de bedoeling van de liturgie: wij hebben 
Christus in ons midden binnengehaald, nu begint Hij ons al aanstonds in 
te wijden in het eerste aspect van Pasen, zijn lijden. Daarom zou, in de 
mis, de plechtige zang van de Passie dan ook enig reliëf mogen krijgen 
(Th. Maertens, a.w., blz. 34). 

De drie eerste dagen van de Goede Week zullen dan vooral in het teken 
van de onmiddellijke voorbereiding staan, zowel voor ons persoonlijk ziele- 
leven als voor de zielzorg (Maertens, a.w., blz. 39 v.; zie ook de meditaties 
van Schnitzler in Die Feier der heiligen Woche, blz. 163 vv.). 


II. Witte Donderdag 


Oorspronkelijk hoorde W.D. niet tot de strikte viering van de paascyclus, 
d.i. het „mysterium Christi mortui, sepulti et resurgentis’, maar het was 
veeleer de plechtige sluiting van de lange Vasten door de openbare ver- 
zoening der boetelingen en de voorbereiding op de inwijdingssacramenten 
in de H. Paasnacht. Maar spoedig kwam daar de herdenking van het 
Laatste Avondmaal des Heren bij; dit begon later zelfs al het andere te 
overheersen. Doch gelukkig heeft de nieuwe ritus het paasperspectief 
hersteld. 

Van de plechtige verzoening der boetelingen is in de Kerk niet veel meer 
overgeschoten, tenzij dan bij de oude kloosterorden, zoals Praemonstra- 
tenzers, Dominicanen, Carmelieten e.a. De geest evenwel van deze eer- 
biedwaardige afsluiting van de vasten zou enigszins kunnen hersteld wor- 
den door van W.D. de eigenlijke dag voor de algemene paasbiecht te 
maken. Dit zal zonder veel moeite kunnen worden doorgevoerd in kleinere 
parochies en kloostergemeenschappen. Maar ook voor de grotere parochies 
zullen we daar in onze katechese speciaal op werken. Voor de nodige 
praktische gegevens zie Maertens, a.w., blz. 43-47. 
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Een gelukkige vernieuwing is het herstel van de plechtige wijding der 
H. Oliën in de voormiddag, zoals door meerdere auteurs werd onderlijnd, 
zoals b.v. door L. Bouyer in MD 45, blz. 51 vv. Bij Th. Maertens, a.w., 
blz. 47-52, kan men tevens de liturgische en theologische verantwoording 
en de pastorele uitwerking vinden. H. Jacobs geeft Thema's voor de kate- 
chese bij de wijding der H. Oliën, in Verbum, blz. 89-99: vertrekkend van 
Christus’ eigen zalving in zijn Menswording, nemen wij allen, „christenen 
met den Christos”, aan deze zalving deel door het sacramenteel Teken van 
de H. Geest dat is de H. Olie; na de uiteenzetting van het liturgisch ge- 
bruik van de H. Olie neemt de auteur nog enkele zeer nuttige paraliturgi- 
sche gebruiken over uit Paroisse et lifurgie 34 (1952) blz. 116, 35 (1953) 
blz. 108, 36 (1954) blz. 115-116, en uit MD 12 (1947) blz. 109-121 en 
41 (1955) blz. 64-68, om nl. die ontzettend rijke liturgische inhoud van de 
H. Oliën verder uit te bouwen en dichter bij het volk te brengen. 

De eigenlijke mysterieviering van W.D. is de Herdenking van ‘s Heren 
Laatste Avondmaal. Geen loutere herdenking van een lang vervlogen ge- 
beurtenis maar het tegenwoordigstellen van dit Heilsmysterie zelf, doch 
op een wijze dat wij er aan kunnen deelnemen: bij de Avonddienst van 
W.D. zit de plaatselijke christengemeente samen met Christus aan bij zijn 
Laatste Avondmaal. Daarom werd het realisme van de liturgische uitbeel- 
ding zo trouw mogelijk hersteld: avondlijk uur, voetwassing in de Mis 
zelf, de voornaamste priester als celebrant omringd door clerus en volk. 
Voor de liturgische verantwoording en de praktische beleving verwijzen 
we nogmaals naar Th. Maertens, blz. 52-59. Ook F. van de Poel wijdt 
interessante beschouwingen aan deze viering van ons heilig Avondmaal, in 
Verbum, blz. 100-104; vooral de kleine tekst met Suggesties op blz. 104 
verdient onze speciale aandacht, om nl. het maalaspect, grondvorm van 
elke Eucharistieviering, zo scherp mogelijk naar voren te halen; zij werden 
overgenomen uit de verdienstelijke studies van L. Heuschen in Paroisse 
et Lit. 36 (1954), blz. 93-120 en 37 (1955), blz. 85-108. 

De belangrijkste vernieuwing in de avonddienst van W.D. is de koppeling 
van de Voetwassing aan de Eucharistie, evenals bij de eerste viering van 
het Laatste Avondmaal. Om deze nu tot naar volle recht te laten komen 
na een degelijke voorafgaande katechese en door een sterke rituele uit- 
beelding, kunnen we veel nuttige gegevens vinden bij Maertens, blz. 59-61. 
Ook de Eucharistie-verering heeft op deze dagen een grondige verande- 
ring ondergaan. Zij werd van haar louter devotionele inslag, welke zij van 
Sacramentsdag had overgenomen, gezuiverd en aan de mysterieviering 
zelf ondergeschikt gemaakt: de uitstelling van de H. Reserve is eerst een 
uitbreiding van de Eucharistieviering van W.D. en daarna als de verbin- 
ding van deze viering met die van Goede Vrijdag. Hieraan wijdde E. Viale 
zeer praktische beschouwingen in MD, blz. 60-68. Th. Maertens, a.w., 
blz, 62 vv. gaat de verre oorsprong van deze eucharistische wake na in het 
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reisverhaal van de gallische non Egeria: in Jerusalem was de avonddienst 
van W.D. het vertrekpunt van een reeks liturgische gebedswaken in de 
verschillende kerken die op de plaatsen van 's Heren lijden waren opge- 
richt; hieruit zouden dan langs een verre omweg, onze kruiswegstaties ge- 
groeid zijn. De auteur geeft de bijbelperikopen op welke bij deze waken 
gezongen werden en welke nu nog goede dienst zouden kunnen bewijzen. 
In hetzelfde verband behandelt hij verder het probleem van de paascom- 
munie (a.w., blz. 57-58): het eigenlijk ogenblik is zeker de H. Paasnacht, 
en in die richting zullen we bij onze katechese dan ook moeten werken, 
vooral bij de beste parochianen (kloostergemeenten, K.A.-groeperingen, 
enz.), zonder evenwel de anderen te kwetsen of te dwingen. 

Voor de bijbelse verdieping van W.D. verdient het mooie boek van de 
Gentse schriftuurprofessor, Dr. H. van den Bussche, Jezus’ Woorden aan 
het Ajscheidsmaal (Lannoo, Tielt-Den Haag, 1955) een bijzondere ver- 
melding. Het verenigt alle kwaliteiten van een goede bijbelverklaring: rijke 
taal, heldere voorstelling, respect voor het mysterie van Gods Woord, 
vrome en tevens objectieve penetratie van het gegeven. En dit alles in 
dienst van een van de mooiste teksten van het N.T., 's Heren geestelijk 
testament bij het Laatste Avondmaal, zoals de auteur zelf aanmerkt (blz. 
8): „Met de hoofdstukken 13-17 (van St.-Jan) belanden we dus in het 
hart van het mooiste Evangelie. Hier peilt de arendsblik van Joannes de 
ziel van de Heer in zijn rijkste levensmoment.... Zelfs een eerste en 
oppervlakkige lezing van de afscheidsrede laat aanvoelen dat hierin de 
‚ polsslag van het christendom klopt”. Dit boek lijkt ons dan ook zeer ge- 
schikt voor refterlectuur of geestelijke lezing gedurende deze dagen en de 
laatste dagen van de Vasten (af te wisselen met b.v. een boek over de 


Goede Week, zoals dat van Dom Verheul). 
IV. Goede Vrijdag 


Als algemene handleiding zal het reeds besproken boekje van Dom A. 
Verheul goede dienst bewijzen; vooral Th. Maertens, a.w. heeft al de pro- 
blemen die een zielzorger zich zo al stellen kan rond V.V., voldoende be- 
handeld. Andere problemen, vooral de wijzigingen van het algemeen litur- 
gisch klimaat, werden reeds door de boven vermelde algemene inleidingen 
(Loew in Q.L.P., Verheul in TL e.a.) onderlijnd, en verder door detail- 
studies naar voren gehaald. Zo wijst F. van de Poel, Herdenking van 
lijden en dood, Verbum 23 (1956) blz. 105-110, op de betekenis van de 
naamverandering „Parasceve” in ‚In Passione et Morte Domini’, de ver- 
ering van 's Heren lijden en triomferende dood staat in het middelpunt 
van heel de viering; door de daarbij aansluitende communieritus delen wij 
sacramenteel in de kosmische betekenis van dit werktuig onzer verlossing; 
voorts geeft de auteur nog enkele technische beschouwingen (o.a. zeer 
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praktische „Suggesties voor de katecheet). 

Aan de plechtige gebeden, die de Woorddienst afsluiten, wijdt de bekende 
abt B. Capelle van Keizersberg enkele vrome beschouwingen van het beste 
soort: Méditations sur les „Orationes Sollennes” du Vendredi Saint in 
MD 45, blz. 69-75. 

Over de kruisverering, hoogtepunt van de G.V.-viering, hebben meerdere 
auteurs beachtenswaardige dingen gezegd; we halen er hier maar een paar 
uit. In zijn studie L'adoration de la croix, MD 45, blz. 76-86, plaatst 
|. Dalmais deze ritus in zijn ware geschiedkundig en leerstellig perspectief: 
uit de oosterse liturgie overgenomen langs de frankische liturgisten om, 
heeft de westerse kruisverering steeds iets van de weidse dramatiek van 
haar oosterse en frankische oorsprong bewaard. Voorts zullen we er heel 
wat bij kunnen leren wanneer we de voorstelling van het kruis doorheen 
de tijden nagaan; het zou in hoge mate te wensen zijn dat alle opvoeders 
zouden meewerken om het kruis van jongs af aan als het overwinnings- 
teken voor te stellen en het ook in die zin leerden maken; aldus G. van 
Gemert in een leerrijk stukje, Het Teken van de Mensenzoon in Verbum 
23 (1956), blz. 111-121. In ditzelfde verband willen we hier terloops wij- 
zen op de zeer praktische tip welke Dom H. Verheul geeft: „Hier ligt een 
mooie opdracht voor onze kerkelijke kunstenaars, die onze pastoors hen 
graag zullen geven: een Goede Vrijdag-kruis, dat in de uitbeelding van de 
Christusfiguur ongetwijfeld het lijden van de Heer in herinnering brengt, 
maar anderzijds toch ook de koninklijke gestalte van de Verlosser doet 
uitkomen, zodat de kruisontbloting echt als de onthulling van een zege- 
teken kan doorgaan”. 

Zoals bekend, werd onder de vaklui vele jaren grondig onderzocht en 
bediscuteerd of het volk op G.V. tot de H. Communie zou worden toege- 
laten of niet (denk b.v. aan de discussie Capelle-Jungmann op het Lit. 
Congres in Lugano en in Nouv. Rev. Théol. 1953). Ook dit werd thans 
definitief en in positieve zin beslecht, tot grote voldoening van het chris- 
tenvolk. D.I.V. vat de stellingen samen in TL 40 (1956), blz. 48-50, De 
H. Communie op Goede Vrijdag. Doch deze ritus werd zeer sober gehou- 
den: enkel een sacramentele deelname aan de kruishulde en aan het mys- 
terie van Christus’ lijden en dood. 

Bij Th. Maertens, a.w., blz. 88-93 kan men de meest geschikte oplossingen 
vinden voor het probleem van de kruisweg op G.V. Vermeldenswaard is 
ten slotte ook de Ansprache beim Karfreitagsgottesdienst van M. Münch 
in Die Feier der heiligen Woche, blz. 227-232. 


V. De H. Paasnachtwake 


„Het stralende hoogtepunt van het kerkelijk jaar’: zo noemt Dom Verheul 
de vernieuwde paasvigilie in zijn reeds besproken boekje. Het zal vóór 
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alles nodig zijn, dat we zeer diep doordrongen zijn van die allesoverheer- 
sende plaats van de H. Paasnacht in Gods heilsplan, in de Kerk en in ons 
persoonlijk leven. Daarvoor zou elke lezers eens grondig het mooie artikel 
van P, Duployé, Pâque la sainte in MD 6, blz. 12-36, moeten overwegen; 
misschien kan hij ook nog iets leren in onze studie, De Heer is waarlijk 
verrezen in het Goede Week-nummer van SSma Eucharistia (Brakken- 
stein), 1957. 

Praktische richtlijnen kan men vinden in het reeds aangehaalde verzamel- 
werk Die Feier der heiligen Woche, blz. 92-116, en in het overzicht van 
A. Brinkhoff, Paasvigilie in Verbum, ap. blz. 122-127. Voor de deelname 
van het volk doet Dom A. Winninghoff ons heel wat nuttige gegevens 
aan de hand in TL 37 (1953), blz. 332-356, De deelname der gelovigen 
en de herstelde Paaswake. 

Voor de detailstudie en -katechese van de verschillende onderdelen van 
de Paasvigilie is er sinds het herstel van de Paasnacht zoveel bibliografie 
verschenen, dat we verplicht zijn er een zeer beperkte keuze uit te doen, 
verder verwijzend naar de algemene bronnen (EL voor het historisch 
voorwerk, A. Verheul blz. 118 vv. voor beschrijving en beleving, Th. 
Maertens blz. 109 vv. voor de detailuitwerking). 

Het zou voor de Kerk zeer heilzaam zijn indien we terug zin kregen voor 
een verstrengd vasten op Goede Vrijdag en Paaszaterdag: de oorspronke- 
lijk vrij strenge vasten op water en brood op deze twee dagen is de moeder 
en kern van heel het christelijk vastenstelsel, ingesteld als voorbereiding 
op Pasen, om gelouterd de grote „Transitus Domini’ samen met de ver- 
rezen Heer mee te maken en aan het nieuwe Paasmaal aan te zitten 
(epistel van Pasen). Aan dit onderwerp wijdt P. Jounel enkele merkwaar- 
dige bladzijden in MD 45, blz. 87-92, Le jeûne pascal. Ook de studie van 
Dom J. Hild over de aliturgische voorbereidingsdag op Pasen, Le samedi 
saint, jour aliturgique, in MD 28, blz. 131-159, verdient onze volle aan- 
dacht. 

Voor de katechese met het oog op de voorbereiding van dit „Feest der 
feesten’ gedurende de vasten vinden we zeer nuttige stof bij D. van 
Opstal, Enkele thema’s uit de liturgie van de Paasnacht, in TL 40 (1956), 
blz. 35-47, over „Christus onze leidsman ten leven, het licht der wereld, 
onze bruidegom’; in Verbum, a.p., blz. 132-133, geeft F. van de Poel nog 
enkele nuttige aanvullende Suggesties over het thema licht en water. Doch 
veruit het interessantste hulpmiddel voor de katecheet is het rijke boekje 
Le Seigneur passe dans son peuple (Cahiers 1 de la Roseraie, Brussel- 
Brugge 1951, 139 blz. in 12). Het bevat een merkwaardige studie van 
R. Poelman over Le dessein pascal de Dieu; Th. Maertens haalt de grond- 
lijnen van de vigilieliturgie naar voren, Quelques thèmes de la liturgie 
pascale; terwijl R‚ Waelkens en P. Ranwez de paaskatechese bij de jeugd 
behandelen. In MD 45, blz. 99-119 werkt J. Daniélou met zijn bekende 
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bevoegdheid een van deze grondthema's verder uit: Catéchèse pascale et 
retour au paradis. Wie verder nog stof verlangt voor een diepergaande 
studie, zal ruimschoots zijn gading kunnen vinden in Bible et liturgie van 
dezelfde auteur (Parijs, Ed. du Cerf, 1951, 480 blz, zo pas in het Engels 
verschenen bij Notre Dame University, U.S.A). 

Ten slotte zou er nog op een paar onderdelen van de nieuwe vigiliedienst 
kunnen gewezen worden. Dom J. Juglar onderwerpt de nieuwe ritus van 
de paaskaarswijding aan een grondige studie in EL 65 (1951), blz. 182- 
186, A propos de la vigile pascale, la „benedictio cerei”, waarbij hij, vol- 
gens ons zeer terecht, een lans breekt voor het herstel van de paaskaars- 
wijding door de diaken. De H. Paasnacht is de eigenlijke doopdag bij uit- 
stek. Het is goed onze kijk en onze beleving van het doopsel op dit wezen- 
lijk verband met het paasmysterie af te stemmen; daarom zou iedere lezer 
de sterke studie van Dom L. Beauduin eens ernstig moeten doorwerken, 
Baptême et Eucharistie in MD 6, blz. 56-75; een verdere uitwerking van 
het doopsel kan men vinden bij P, Jounel, La pastorale du baptême, in 
QLP 37 (1956), blz. 35-42, We moeten er ons diep van doordringen, dat 
de vernieuwing van de doopbeloften in de H. Paasnacht een sacramentele 
oorzakelijkheid bezit en dus ontologisch uitwerkt wat zij bevat; dus heel 
wat meer dan de overigens nuttige ceremonie van de vernieuwing der 
doopbeloften b.v. bij de plechtige communie, die slechts een louter morele 
daad blijft en niet dieper werkt dan de momentele gesteltenissen van het 
subject. Deze vernieuwing van de doopbeloften in de H. Paasnacht is dus 
meer dan een vroom ersatz van het echte doopsel maar een sacramenteel 
en dus organisch aansluiten bij ons doopsel. 

Hiermee werden natuurlijk niet alle problemen van de Goede Week be- 
handeld, doch enkel die welke in de vakpublicaties speciaal naar voren 
traden en onze lezers van enig nut kunnen zijn. 
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PLATEN VOOR DE VASTENTIJD, DE GOEDE WEEK EN HET PAASFEEST 


De lijst van gramofoonplaten die wij hierachter laten volgen is een goed 
overwogen selectie uit het grote repertoire, dat momenteel in de handel is 
gebracht. De aard van het thema dat in deze muziek wordt behandeld 
brengt met zich mee dat deze muziek over het algemeen dieper en religieu- 
ser is dan b.v. het repertoire van de kersttijd, waar met zorg allerlei kitsch 
moest geweerd worden. De grote en kostbare werken zoals de volledige 
Johannes- en Matthäuspassion van Bach en de Messiah van Händel heb- 
ben wij niet uitvoerig opgenomen. Hierover evenals over alle andere platen 
kunt u altijd inlichtingen vragen aan het Interdiocesaan Liturgisch Secre- 
tariaat, Archipelstraat 17, Nijmegen. 

De platen die wij vermelden zijn allen langspeelplaten, met een snelheid 
dus van 33 of 45 toeren per minuut. U kunt deze platen niet gebruiken op 
oude gramofoons met een toerensnelheid van 78. De naald moet van saf- 
fier of diamant zijn. 


Vastentijd 


1-6. Bijzondere vermelding verdient een serie 17 cm.-plaatjes (SM — 
een Frans merk —, 45 toeren, f 8.50), waarin de wisselende gezangen van 
de vier vastenzondagen en de passiezondagen verschijnen. Elke zondag 
op een apart plaatje. De Benediktijnen van de abdij En Calcat voeren de 
gezangen uit. We hebben hier te doen met zeer handig — en goed — 
materiaal voor de uitleg en eventuele repetitie van de zondagsmis. 


De Goede Week — Palmzondag 


13. Van de Palmzondag, of zoals het tegenwoordig officieel heet: de 2e 
Passiezondag, is er een mooie gregoriaanse 25 cm.-plaat: AP 13041 (33 t., 
f 21.—) van de Benediktijnen van de St.-Martinusabdij te Beuron o.l.v. 
Dom Maurus Pfaff. Hier en daar is aan de uitspraak even te horen dat 
Duitsers zingen, maar hun zang getuigt van grote rust en mannelijke be- 
zonkenheid. Deze onlangs verschenen plaat geeft de gehele palmwijding 
en -processie volgens de nieuwe ritus. 

14. Ook de Benediktijnen van Solesmes bieden ons hier iets moois: EXT 
2708 (30 cm., 33 t…, f 23.—), van de le passiezondag de hymne Vexilla 
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regis; verder de responsories Collegerunt (2e passiezondag), Animam 
meam (Goede Vrijdag) en O vos omnes (Paaszaterdag). Vervolgens nog 
een aantal responsories en hymnen. 

15. Het passieverhaal van St.-Mattheus zoals het in de liturgie gezongen 
wordt (gregoriaans) met polyfone passages van Soriano voor de turba- 
partij staat op SM 33-02 (30 cm, 33 t., f 28.— ), met aan de andere zijde 
de plechtige vespers van Allerheiligen (ook gregoriaans en polyfonie). 
Een keurig gezongen, fraaie plaat. 

16. Christus’ lijden in zijn laatste levensjaar heeft vele componisten ge- 
inspireerd tot grote werken. Heinrich Schütz schreef verschillende Passi- 
onen. SM 33-07 (25 cm., 33 t… f 27.—) laat u horen: La passion selon 
Saint Marc, bekort, met franse tekst van Denise Launay. Aan de andere 
kant worden zeven goede franse volksliederen gezongen. Het is een zeer 
mooie, lichte en zangerige plaat. 

17. Van de Johannespassion van Bach zijn er twee 45-toeren-plaatjes 
(17 cm, f 8.50). Op EPA 37081 staat Von den Stricken meiner Sünden 
en Ich folge dir gleichfalls, 

18. op EPA 37082: Eilt, ihr angefocht'nen Seelen, en het slotkoor Ruht 
wohl, ihr heiliges Gebeine. 

19. Have mercy, Lord, on me (Erbarme dich, mein Gott), de magnifieke 
aria uit Bach's Matthäuspassion, vindt u op D 71037 (17 cm. 45 t., 
f 6.25), gezongen door Kathleen Ferrier, welke naam wel iets goeds waar- 
borgt. 

20. Het openings- en slotkoor van de Matthäuspassion is in een neder- 
landse uitvoering opgenomen op NE 402026 (17 cm. 45 t. f 6.50): 
Kommt, ihr Töchter en Wir setzen uns mit Tränen nieder, door het Rot- 
terdams Toonkunstkoor en Philharmonisch orkest. 


Witte Donderdag 


21. Voor de Witte Donderdag hebben we een echt feestelijke plaat: SM 
33-06 (30 cm., 33 t., f 28.—), met het Pange lingua gloriosi corporis van 
André Campra, twee fragmenten uit het Gloria van de Messe des cou- 
vents van Couperin le Grand (orgel), en het prachtige Venite exsultemus 
van de Lalande. De uitvoering evenals de opname is zeer goed. 

22. DP 23-1 (30 cm, 33 t…, f 23.50) is een fijne en expressieve plaat. U 
hoort erop: Trois lecons des ténèbres pour le Mercredi saint van Couperin 
le Grand (1668-1733), drie lessen uit de metten van Witte Donderdag: 
Incipit lamentatio Jeremiae, Et egressa est filia Sion, Manum suam misit 
hostis; en twee klassieke motetten: Audite omnes en het paasmotet Vic- 
toria. 

23. Van de spanjaard Tomas Luis da Vittoria, die leefde in de tijd van de 
spaanse hoogconjunctuur, hebben we op twee platen zijn 18 responsories 
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van de Goede Week. Ze worden gezongen door het polyfoon koor La 
Escolana en het koor der monniken van Montserrat. Het is stijlvolle, 
plechtige muziek, gezongen door goed getrainde koren. 

De platen zijn afzonderlijk verkrijgbaar. Op SM 33-15 (BO erm dst 
f 28.—) hoort u zes responsories van Witte Donderdag en drie van 
Goede Vrijdag. 

24. SM 33-16 (30 cm, 33 t… f 28.—) geeft drie responsories van Goede 
Vrijdag en zes responsories van Paaszaterdag. 

25. De doodsstrijd van Jesus in Gethsemani wordt beschouwd op SM 
33-18 (30 cm, 33 t…, f 28). De bekende radiospreker Père Roguet O.P. 
draagt voor: Le mystère de Jésus en Le mémorial van Blaise Pascal, en 
van Bossuet een Sermon pour le Vendredi saint. 


Goede Vrijdag 


26. Voor Goede Vrijdag zijn er ook mooie gregoriaanse platen. De Goede 
Vrijdagplechtigheden in Beuron zijn opgenomen op APM 14034 (30 cm, 
33 t f 26.—). De plaat bevat: Tenebrae factae sunt, de plechtige oraties, 
Ecce lignum crucis, de Improperia, Pange lingua en Crucem tuam. 

27. Dan is er nog een plaat van de Benediktijnen van En Calcat, met 
jongenskoor, met ferveur en helder gezongen gregoriaans. Op SM 33-15 
(30 cm, 33 t., f 28.—) kunt u beluisteren: Ecce lignum crucis, Popule 
meus, Crucem tuam, Pange lingua en Vexilla regis. Dan volgt het officie 
_der overledenen, waarvan op deze plaat fragmenten uit de dodenmetten. 
Hier sluit SM 33-14 op aan, met de hele mis van de overledenen en de 
absoute. 

28. Imposante polyfonie geeft SM 33-01 (30 cm. 33 t, f 28). U hoort 
hier de Maîtrise de la Cathédrale de Monaco. Er staat op: Popule meus 
van da Vittoria, het offertorium van de 2e passiezondag Zmproperium van 
Giovanni da Palestrina, Peccantem me van Cristobal Morales en Regina 
coeli van Gregor Aichinger. Vervolgens: En son temple sacré van J. Mau- 
duit, Benedictus en Hosanna uit de mis La Bataille van C. Janequin, een 
brillant Magnificat van Mgr. Perruchot en het Domine salvum fac (voor 
de Prins van Monaco!). 

29. De gestalte van Maria onder het kruis heeft meerdere componisten ge- 
inspireerd tot een groot kunstwerk. Wij noemen hier het Stabat mater van 
Giovanni Pergolesi (1710-1736), mooie, ernstige muziek (PL 9960, 30 
cm., 33 t. f 23.75). Elke strofe vormt een afgerond geheel, heeft een eigen 
karakter. 

30. Het Nederlands Kamerkoor o.l.v. Felix de Nobel laat zich hier ook 
niet onbetuigd: op S06026 (25 cm, 33 t, f 12.—) staan van Bach de ko- 
ralen: O Lamm Gottes unschuldig, Herr liebster Jesus en O Haupt voll 
Blut und Wunden; vervolgens het Adoramus te Christe van Orlando di 
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Lasso, Ecce quomodo van J. Handl en de Kyrie en Gloria uit de mis Sine 
nomine van Jean de Ockeghem. 

31. Motetten van de 16e eeuw: O vos omnes en O crux ave van da Vit- 
toria, Surgens Jesus en Tristis est anima mea van di Lasso, en Regina 
coeli van Aichinger zijn vastgelegd op LDE 1042 (17 cm, 33 t…, f 8.50). 
De motetten worden licht gezongen door het Ensemble vocal van Philippe 
Caillard. 


32. Dan heeft Philips nog een mooi plaatje: NOO604R (25 cm, 33 t…, 
f 16.50) met een gevarieerd program: Quae moerebat en Inflammatus uit « 
het Stabat mater van Pergolesi, Alleluia uit het Exsultate van Mozart, 


Laudate Dominum uit diens Psalm 116, en zijn Sub tuum praesidium, ver- 
volgens van Schubert het Salve Regina en van J. von Herbeck Pueríi con- 
cinite, gezongen door de Wiener Sängerknaben. 


Pasen 


33. Zo zijn we dan gekomen bij het Paasfeest. Op EPA 37031 (17 cm, 
45 t… f 8.50) vindt u het kyriale van de paastijd: de le Mis, en de le 
Credo, 

34, op EPA 37001, ook f 8.50, het Eigen van de paasmis. 

35, De gehele Mis van Pasen, compleet met oraties enz., staat op APM 


14017 (30 cm, 33 t., f 26.—). Alle drie de platen zijn van de Benediktij- 


nen van Beuron. 
36. Hier vermelden we nogmaals FCX 221 (30 cm. 33 t., f 23.50), met 
gregoriaanse zang van de Paters van de H. Geest te Chevilly, waarop 
de Mis van Pasen: de vaste gezangen en de le Mis, geen Credo. Verder 
staan er gezangen op m.n. uit de kersttijd. Het gregoriaans wordt met de 
nodige nuchterheid, goed gezongen. Deze plaat ontving de Grand Prix du 
Disque de Paris. 
37. Het Paasoratorium van Bach, in een weense uitvoering o.l.v. Ferdi- 
nand Grossmann staat op PL 8620 (30 cm., 33 t., f 23.75). 
38. En tenslotte noemen we nog een plaatje met heerlijke, opgewekte 
muziek: Exsultate, jubilate van Mozart, met het bekende Alleluia, gezon- 
gen door niemand minder dan Maria Stader (EPL 30082, 17 cm, 45 t., 
f 8—). 
Verzorgd door Interdiocesaan Liturgisch 
Secretariaat, Archipelstraat 17, Nijmegen. 


Imprimatur: 
H. J. H. M. Fortmann, cens. a.h.d. 
Huis ter Heide, die 14 febr. 1957 
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